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ஆத்‌ ரா ் சஞ்சாஷர்‌ 


சிவமயம்‌ ௭ உலகா 
தரச்சிற்றம்பலம்‌ நாதன்‌ (10) 
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ு திருக்கயிலாய பரம்பரைத்‌ திருவாவடுதுறை ஆதீனம்‌ 
குருமுதல்வர்‌ 
அருள்திரு நமசிவாயமூர்த்திகள்‌ 
திருவருள்‌ துணைகொண்டு வெளியிடப்பெறுவது 
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திருவாவடுதுறை ஆதீனம்‌ 
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அருள்திரு மெய்கண்டதேவ நாயனார்‌ 
தோத்திரம்‌ 


அல்லாத பரசமய அலகைத்‌ தேர்விண்டு 

அகலஅகல்‌ புனற்பெண்ணை அயல்சூழ்‌ 

வெண்ணெய்ப்‌ 

பொல்லாத இபமுகத்துப்‌ புத்தேள்‌ தன்பால்‌ 

புனிதசிவா கமப்பொருண்மை பொருந்த வாய்ந்து 
நில்லாத நிலைஇது மற்றுஎன்றும்‌ ஒன்றாய்‌ 

நிற்குநிலை இதுஎனமெய்நெறிதேர்ந்து யாரும்‌ 
வெல்லாத சிவஞான போதம்‌ சொன்ன 

மெய்கண்டான்‌ சரணம்முடி மீது கொள்வாம்‌. 


ஸ்ரீநமசிவாயமூர்த்திகள்‌ ஆஃப்செட்‌ அச்சகம்‌, 
திருவாவடுதுறை. 
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த்தாந்த 


ள்‌'திரு மெ 
குருபூஜை விழா மலர்‌ 
வெகுதா 


திரு 
சைவ சி 


அரு 


[த 


bo 


உ 
சிவமயம்‌ 


முன்னுரை 


ஆன்மாக்க . ளுய்தற்பொருட்டுச்‌ சிவபெருமான்‌ 
அருளிச்‌ செய்த நூல்‌ வேதம்‌ சிவாகமம்‌ என்னும்‌ இரண்டு. 
அவற்றுள்‌, வேதம்‌ இருக்கு, யசுர்‌, சாமம்‌, அதர்வணமென 
நால்வகைப்பட்டு, அவை தனித்தனி கர்மகாண்டம்‌,. 
ஞானகாண்டமென இரண்டு காண்டங்களை யுடையன. 
வாகமம்‌ காமிக முதல்‌, வாதுள மிறுதியாக ரபத்தெட்டு 
வகைப்பட்ட மூலாகமமெனப்‌ பெயர்‌ பெற்றும்‌, பெளட்கரம்‌, 
மிருகேந்திரம்‌ முதலாகப்‌ பலதிறப்பட்டு உபாகமமெனப்‌ 
பெயர்‌ பெற்றும்‌, அவை. தனித்தனி சரியாபாதம்‌, 
கிரியாபாதம்‌, யோகபாதம்‌, ஞானபாத மென்னும்‌ நான்கு 
பாதங்களையுடையன. 


வேதம்‌, அதிகாரிகளின்‌ பேதம்‌ பல வாதலின்‌ சாதாரண 
அதிகாரிகளை நோக்கி ஏனைய கடவுளர்க்கும்‌ ஏனைய 
போகங்களுக்கும்‌ பரத்துவங்கூறிச்‌ சென்று, முடிவில்‌ உத்தம 
அதிகாரிகளை நோக்கிச்‌ சிவபெருமானுக்கும்‌ அச்சிவ 
பெருமானோடு இரண்டறக்‌ கலந்து நின்று அனுபவிக்கப்‌ 
படுஞ்‌ சிவானந்தமென்னுஞ்‌ சிவபோகத்திற்கும்‌ பரத்துவங்‌ 


கூறும்‌. 


சிவாகமம்‌, உத்தம அதிகாரிகள்‌ மர்‌ ரம்‌, மந்‌ ம்‌, 
தீவரம்‌, தீவரதர மென்னும்‌ கையி த்த ராதலின்‌, 
அவர்களுள்‌, மந்ததர முதலிய மூவரை நோக்கிச்‌ 
சிவபெருமானுடைய தடத்த நிலைக்கும்‌, சாலோகாதி பத 
முத்திகளுக்கும்‌, சரியை முதலிய மூன்று பாதங்களால்‌ 
பரத்துவங்‌ கூறிச்‌ சென்று, முடிவில்‌ தீவிரதர அதிகாரிகளை 
நோக்கிச்‌ சிவபெருமானுடைய சொரூப நிலைக்கும்‌, 
அதனோடு இரண்டறக்‌ கலந்து நின்று அனுபவிக்கப்படும்‌ 
சிவாநந்தமாகிய சிவபோக மென்னும்‌ பர முத்திக்கும்‌ ஞான 
பாதத்தால்‌ பரத்துவங்கூறும்‌. 


சிவபெருமானுக்கும்‌ ஏனைய கடவுளர்க்கும்‌ 
பரத்துவங்‌ கூறுதலாலும்‌, சாதாரண அதிகாரிக்கும்‌ உத்தம 
அதிகாரிக்கும்‌ உரியன வாதலாலும்‌ வேதம்‌ பொது 
நூலெனவும்‌, சிவபெருமான்‌ ஒருவற்கே பரததுவங 
கூறுதலாலும்‌, உத்தம அதிகாரிக்கே உரியனவாதலாலும்‌, 
சிவாகமம்‌ சிறப்பு நூலெனவும்‌ வழங்கப்படும்‌. க 
வுண்மையினை, சிவஞான சித்தியார்‌ எட்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 
பதினைந்தாவது, “வேத நூல்‌ சைவ நூல'' என்று 
தொடங்கிய செய்யுளில்‌ “ஆரணநூல்‌ பொது 
சைவம்‌அருஞ்சிறப்பு நூலாம்‌, நீதியினால உலகர்க்கும்‌ 
சத்தினிபாதர்க்கும்‌ நிகழ்த்தியது” என ஸ்ரீ அருணந்தி 
சிவாசாரியர்‌ அருளிய வாற்றானு முணர்ந்துகொள்க. 


இத்தகைய சிறப்பு வாய்ந்த சிவாகமங்களின்‌ 
ானபாத. மூலங்களும்‌ அவற்றின்‌ ியொக்கியானங்களும்‌ 
பிக விரிவாகவுள்ளமையின்‌, அவற்றின்‌ உண்மையினை 
எவரும்‌ எளிதிலுணரும்‌ வண்ணம்‌ சிவாநுபவச்‌ 
செல்வராகிய பெரியார்‌ சிலர்‌ வடமொழியில்‌ சுருக்கமாகச்‌ 
சுலோக ரூபமாய்‌ எட்டு நூல்கள்‌ செய்து உதவினர்‌. இந்த 
எட்டு நூல்களும்‌ சிவாகமங்களின்‌ ஞானபாதப்‌ பொருள்‌ 
களையே வில்‌ ன்ன, ஆக்கியோர்‌ பலராயினும்‌ 
அஷ்டப்‌ பிரகரணமெனத்‌ தொகுத்து வழங்கப்படுகின்றன. 


இரண்டாவது சைவ வினாவிடையில்‌ இந்த எட்டுப்‌ 
பிரகரணங்களையுஞ்‌ சிவாகமங்களின்‌ சார்பு நூல்‌ என்றனர்‌ 
ஸ்ரீ ஆறுமுக நாவலரவர்களும்‌. 


இந்த- எட்டுப்‌ பிரகரணங்களுக் ம்‌ பலவுரைக 
ளிருப்பினுந்‌. தொகுதியாயிருத்தல்‌ பற்றி இவ்வெட்டனுள்‌ 
ஆறு பிரகரணங்களுக்கு அகோர சிவாசாரியரும்‌, 
இரண்டு பிரகரணங்களுக்கு ஸ்ரீராமகண்டரும்‌, சுருக்க 
மாகவுந்‌ தெளிவாகவும்‌ உரை செய்த ளினர்‌. இப்பிரகரணங் 
களாலும்‌ இவற்றின்‌ உரையாலும்‌ சிவாகமங்களின்‌ ஞான 
பாதப்‌ பொருள்கள்‌ இனிது விளங்குமென்பது திண்ணம்‌. 
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திரர்விமை வீர்பலாத்‌ நீட்‌ உதை ஆதாம்‌ 
ஒருமுநலிவம்‌ 
அகுள் தீரு கெசிவாயலுர்த்கீகம்‌ 


குருமரபு வாழ்த்து 


கயிலாய பரம்பரையிற்‌ சிவஞான 
போதநெறி காட்டும்‌ வெண்ணெய்‌ 
பயில்வாய்மை மெய்கண்டான்‌ சந்தஇக்கோர்‌ 
மெய்ஞ்ஞான பானு வாகிக்‌ 
குயிலாரும்‌ பொழிற்றிருவா வடுதுறைவாழ்‌ 
குருநமச்சி வாய தேவன்‌ 
சயிலாஇ மரபுடையோன்‌ இருமரபு 
நீடுழி தழைக மாதோ. 
- ஸ்ரிமாதவச்‌ சிவஞான யோகிகள்‌. 
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திருச்சிற்றம்பலம்‌ 
பதிப்புரை 


உயிர்களின்‌ குறிக்கோள்‌ இன்பம்‌ பெறுதல்‌, இன்ப 
்‌ வடிவினனாகிய சிவபெருமான்‌ திருவருளினால்‌ உயிர்கள்‌ 
படைப்பு முதலிய ஐந்தொழில்களுக்கு உள்பட்டுச்‌ செல்லு 
மாயினும்‌ தனது குறிக்கோளுக்கு மாறாகப்‌ பெரும்பாலும்‌ 
. துன்பத்தையே அடைகின்றன. இன்பப்பேறு அரிதாகின்றது. 
.. இத்துன்பமாகிய நோயையும்‌, அதற்குக்‌ காரணத்தையும்‌, 
அதனைத்‌ தீர்க்கும்‌ வழிகளையும்‌ நாடி, அதற்கு ஆவனவற்றை 
வாய்ப்பச்‌ செய்வதற்கு உதவுவனவே சமய சாத்திரங்கள்‌. 
அவை வேதங்களும்‌, சைவ ஆகமங்களும்‌, உபாகமங்களும்‌, 
இவற்றின்‌ வழிவந்த அஷ்ட பிரகரணங்களும்‌, சிவாகமத்தின்‌ 
வழிவந்த பத்ததிகளும்‌, இந்நூல்களின்‌ வழிவந்த ஏனைய 
நூல்களுமாகும்‌. தத்துவ ஞானிகளாகிய சைவாசிரியர்கள்‌ தமிழ்‌, 
வடமொழி எனும்‌ இருமொழிக்‌ கண்ணும்‌ தருக்க நெறி பிறழாமல்‌ 
அருளிச்‌ செய்த நூல்கள்‌ இவை. _- 


சிவாகமங்களின்‌ ஞானபாத மூலங்களும்‌ அவற்றின்‌ 
விளக்கங்களும்‌ மிக விரிவாக உள்ளமையால்‌ _சிவாநுபவச்‌ 
செல்வர்களாகிய பெரியோர்‌ சிலர்‌ வடமொழியில்‌ சுருக்கமாக 
சுலோக வடிவில்‌ எட்டு நூல்கள்‌ செய்துள்ளனர்‌. சிவாக 
மங்களின்‌ சார்பு நூல்களாகிய இவை அஷ்டப்பிரகரணம்‌ என்று 
தொகுத்து வழங்கப்‌ படுகிறது. இந்நூல்களுக்கு வடமொழியில்‌ 
உரை வகுத்தவர்கள்‌ ஸ்ரீஅகோரசிவாசாரியரும்‌ ஸ்ரீராம 
கண்டரும்‌ ஆவர்‌. இவற்றின்‌ தமிழ்‌ மொழி பெயர்ப்பை அளித்த 
வர்கள்‌ தேவகோட்டை சிவாகம சித்தாந்த பரிபாலன சங்கத்தார்‌. 
சங்கத்தாரின்‌ பதிப்புகள்‌ கிடைத்ததற்கு அரிதாகிவிட்டன. 


அஷ்டப்பிரகரணத்தின்‌ முதல்‌ மூன்று பிரகரணங்கள்‌ 
1981லும்‌ நான்காவது பிரகரணம்‌ 1984லும்‌ ஆதீன 
வெளியீடுகளாக வழங்கப்‌ பெற்றன. ஆதீனத்து குருமுதல்வர்‌ 


அருள்திரு நமசிவாயமூர்த்திகள்‌ திருவருள்‌ துணைக்கொண்டு, 
போக காரிகை, நாத காரிகை எனும்‌ ஐந்து, ஆறாம்‌ பிரகரணங்கள்‌ 
அருள்திரு மெய்கண்டதேவ நாயனார்குருபூசைத்‌ திருநாளாகிய 


வெகுதான்ய ஆண்டு ஐப்பசி-சுவாதியன்று விழா மலராக 
மலர்கின்றது. 


ஆன்மாவிற்குப்‌ போகம்‌ 
அறிவு எனவும்‌, அதற்குச்‌ சாத 
எனவும்‌ அவற்றின்‌ தோற்‌ 
விளக்குவது போக காரிகை. ந 
அறிவு அக்கரங்களாலும்‌ ப 
உண்டாகும்‌ என்பாரை ம 
என்று கூறுவதாகும்‌. 


ஆவது சுகம்‌ முதலியவற்றின்‌ 
னம்‌ நிலம்‌ முதலிய தத்துவங்கள்‌ 
றம்‌ இவ்வாறு எனவும்‌ இனிது 
£தகாரிகையாவது, பொருள்களின்‌ 
தங்களாலும்‌, ஸ்போடத்தாலும்‌ 
றுத்து நாதத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ 


அருளாசியுடன்‌ அன்பர்கள்‌ 
உணர்ந்து உயர்பயன்‌ எய்தி இ 


மகாசந்நிதானம்‌ அவர்கள்‌ 
இந்நூலினைப்‌ பெற்று ஓதி 
ன்புற விரும்புகிறோம்‌. 


திருவாவடுதுறை ஆதீனம்‌. 


உ 
சிவமயம்‌ 


ஸ்ரீசத்தியோஜ்யோதி சிவாசாரியாரால்‌ இயற்றப்பெற்ற 
போககாம்கை மூலமும்‌, 


இதற்கு | 
ஸ்ரீஅகோர சிவாசாரியராலியற்றப்பெற்ற 


விருத்தியுரையும்‌. 


(தமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்பு) 
உரைமங்கலம்‌. 


(க) போக மோக்ஷங்களை அளிப்பவரான சிவபெருமானை 
நமஸ்கரித்து மந்தாதிகாரிகளின்‌ நன்மையின்‌ பொருட்டுப்‌ போக காரிகை 
யென்னும்‌ நூலுக்குச்‌ சிறிது விளக்கமாக உரையைச்‌ செய்கின்றேன்‌ என்பதாம்‌. 

| (௧) 


நால்‌ மங்கலம்‌. 


(அவதாரிகை) பூசிக்கப்படுபவரான சத்தியோ ஜ்யோதி 
சிவாசாரியார்‌ இப்பிரகரணத்தில்‌ கூறப்படும்‌ போக மோக்ஷ ரூபமான 
பொருள்களின்‌ குறிப்புடன்‌. நூல்‌ விக்கினமின்றி முடியும்‌ பொருட்டு 
முதலாவது பரமசிவனை நமஸ்கரிக்கின்றார்‌. 


மூலம்‌ 


(௧-௨) மூன்று பந்தங்களையுடைய ஞான சொரூபமான ஆன்மாக்‌ 
களுக்குக்‌ கலையினுடைய சேர்க்கையால்போகத்தையும்‌, அதன்‌ நீக்கத்தர்ல்‌ 
மோக்ஷத்தையுங்‌ கொடுக்கிறவராயும்‌, காலம்‌ மூன்றனையும்‌, பொருள்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌ அறிபவராயும்‌, பிறவியற்றவராயும்‌, விகாரமில்லாதவராயு 
முள்ள பரமசிவனை நமஸ்கரித்துச்‌ சாதகர்கள்‌ அறிந்துகொள்ளும்‌ பொருட்டு 
யுத்தியினால்‌ நிர்ணயஞ்‌ செய்யப்பட்டவையாயும்‌, ரெளரவாகமத்தி' 
சித்தித்தவையாயும்‌, சாதனங்களுடன்‌ கூடினவையாயும்‌ உள்ள 
மோக்ஷங்களை ரெளரவாகமத்தை அனுசரித்தே சிறிது ௯ 


னென்பதாம்‌. 


ஜி 
S&S 


உரை 


மூன்று பந்தங்களாவன, மல கன்ம மாயைகள்‌. இவை எவர்களுக் 
கிருக்கின்றனவோ அவர்களே மூன்று பந்தங்களையுடையவர்கள்‌. அந்த 
மூன்று பந்தங்களேயுடைய சகல வருக்கத்து ஞான சொரூபமான 
ஆன்மாக்களுக்குச்‌ சூக்குமதேகத்தை யுண்டுபண்ணக்கூடிய கலைமுதல்‌ 
பிருதிவி ஈரான தத்துவரூபமாயும்‌ அந்தந்தப்‌ புவனங்களினின்றுண்டான 
தேகரூபமாயுமுள்ள மாயையைச்‌ சார்ந்த அவயங்களுடன்‌ சேர்க்கையால்‌ 
போகத்தையும்‌, இவற்றின்‌ நீக்கத்தால்‌ மோக்ஷத்தையும்‌ கொடுக்கிறவ 
ரென்றதனால்‌ சிவன்‌ அனாதி முத்தனென்பது பெறப்படும்‌. அதுபற்றி 
அனைவருக்கும்‌ அநுக்கிரகஞ்செய்யுந்‌ தன்மையும்‌, எவற்றிற்குங்‌ 
கருத்தாவாயிருக்குந்‌ தன்மையும்‌ சிவனுக்குள்ளனவென்பது குறிப்பிக்கப்‌ 
படுகின்றது. அது பற்றியே அவர்‌ இறப்பு, நிகழ்வு, எதிர்வு என்னும்‌ 
காலங்களையும்‌, அவ்வவக்‌ காலங்களிலுண்டாகும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ 
அறிகின்றவராகின்றார்‌. இவ்வாறு கூறியவாற்றால்‌ சிவன்‌, நின்மலன்‌, 
சர்வகருத்தாவென்பது பெறப்படுதலால்‌ எப்பொழுதும்‌ இவருக்கு 
எல்லாவற்றையும்‌ அறியுந்தன்மை இருக்கின்றதென்பது கூறுப்படுகின்றது. 
இன்னும்‌ சிவன்‌ நின்மலனாயிருப்பதினாலேயே சரீர முதலியவற்றின்‌ சம்பந்த 
ரூபமான பிறவியற்றவராயும்‌, விகாரமில்லாதவராயுமிருக்கின்றார்‌. விந்து 
முதலியவற்றிற்குப்‌ போலப்‌ பரிணாமியாயிருக்குந்‌ தன்மை இவருக்கில்லை. 
விகாரியாயிருக்கிறாரென்று கூறில்‌ ஈசுவரனுக்குச்‌ சடத்தன்மை யுண்டென்பது 
சித்திக்கும்‌. முதலாவது சுலோகத்தில்‌ இத்தகைய சிவ பருமானை நமஸ்கரித்து 
என்று எச்சமாகக்‌ கூறி இரண்டாவது சுலோகத்தில்‌ போக மோக்ஷங்களைக்‌ 
கூறுகின்றேனென்று முடிக்கின்றார்‌. போக மோக்ஷங்களைச்‌ சாதித்துக்‌ 
கொடுத்தல்‌ பற்றிச்‌ சாதகரென்னும்‌ பதத்தால்‌ ஆசிரியர்‌ முதலியோரையுங்‌ 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. அவர்களுக்குப்‌ போக மோக்ஷங்களுக்குச்‌ சாதனங்கள்‌ 
தீக்ஷை முதலியவை யென்பது அறிவித்தற்‌ பொருட்டு யுத்தியினால்‌, அதாவது 
அனுமானத்தால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்டவையாயும்‌, ரெளரவவாகமத்தினால்‌ 
சித்தித்தவையாயும்‌, சாதனத்துடன்‌ கூடினவையாயுமுள்ள போக 
மோக்ஷங்களை ரெளரவத்தை அனுசரித்தே சுருக்கமாகக்‌ கூறுகின்றேன்‌ 
என்றாரென்க. (௧-௨) 


நூல்‌ 


(அ-கை) சாதனத்துடன்‌ கூடின போகத்தை யறிவித்தற்பொருட்டு, 
போகத்தில்‌ அதிகாரம்‌ இத்தன்மையருக்‌ குண்டெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 
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(௩) மலத்துடன்‌ கூடியிருத்தலால்‌ ஈசனாலேவப்படுந்‌ தன்மையுடைய 
ஆன்மாக்களுக்குச்‌ சம்சார நிலையில்‌ கன்மத்தை ல போகத்தில்‌ 
ஆசையுண்டாகிறது என்பதாம்‌. 


(உரை) மலத்துடன்‌ கூடியிருத்தலால்‌, ஈசனாலென்றவற்றால்‌, 
அதிகாராவத்தையிலிருக்கும்‌ சிவனால்‌ அனந்தர்‌ வாயிலாக போகத்துடன்‌ 
. கூடியிருக்கும்‌ ஆன்மாக்களுக்கு மலம்‌ காரணமாக சம்சார நிலையில்‌ 
கன்மங்களின்‌ பக்குவத்திற்கு ஏற்பப்‌ போகத்தில்‌ இச்சையானது உண்டாகின்ற 
தென்பது அறிவிக்கப்பட்டது. சாங்கியர்கள்‌ ஆன்மாவை நின்மலனாகக்‌ 
கூறுகின்றனரே எனில்‌, அது பொருந்தாது. ஆன்மா நின்மலனாயின்‌ 
்‌ அவனுக்குப்‌ போகத்தில்‌ பற்றுதல்‌ கூடாது. நின்மலனுக்கும்‌ பற்றுதல்‌ 
உண்டென்று கூறின்‌ முத்தனுக்கும்‌ போகத்தில்‌ ஆசையுண்டாகவேண்டும்‌. 
ஆசைக்குக்‌ காரணம்‌ மலமன்று. அராகமேயெனில்‌, அஃதுண்மையே. 
ஆயின்‌, அராகமும்‌ மலமுள்ளவனுக்குத்தானுண்டு. இதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ 
“புருடனுக்கு மலமில்லையாயின்‌ போகத்தில்‌ ஆசையானது எதனால்‌ நிகழும்‌''. 
என்னும்‌ சுவாயம்புவாகமமேயாகுமென்க. ௩) 


= (அ-கை) பின்னர்‌ போகமென்பது எது? அது எந்தச்‌ சாதனங்களால்‌ 
அடையப்படுகிறதென்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௪) ஈசுவரனுடைய இச்சையினால்‌ கலக்கப்பட்ட ஜகத்‌ பீஜத்தினின்‌ 
றுண்டான சாதனங்களால்‌ யாதொரு போகமானது சாதிக்கப்படுகின்றதோ, 
அந்தப்போகமானது ஆன்ம சைதன்னியத்திற்குப்‌ புத்தியின்‌ வியாபாரத்‌ 
தாலுண்டாகும்‌ ஆசையின்‌ ரூபமாக இருக்கின்றது என்பதாம்‌. 


(உரை) ஈசுவரனென்பது இவ்விடத்து அனந்த தேவரைக்‌ குறித்தது. 
்‌ அவருக்கே மாயையைக்‌ கலக்குந்‌ தன்மையுண்டு. ''சுத்தாத்துவாவிற்‌ 
சிவனும்‌ அசுத்தாத்துவாவில்‌ அனந்தரும்‌ கருத்தா.'' என்று கிரணாகமத்திலுங்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. அவருடைய இச்சையினால்‌ கலக்கப்பட்ட 
ஜகத்பீஜமென்பது அசுத்தமாயையாகும்‌. அந்த மாயையினின்றுண்டான 
சிறப்பான சூக்கும தேக ரூபமாயும்‌, பொதுவான புவன முதலிய ரூபமாயும்‌, 
பொதுச்‌ சிறப்பான தூல தேக ரூபமாயும்‌ உள்ள சாதனங்களால்யாதொரு 
போகம்‌ உண்டுபண்ணப்படுகின்றதோ, அந்தப்‌ போகமானது சுகதுக்க 
மோகமென நிச்சயிக்கும்‌ ரூபமான புத்தி வியாபாரத்தால்‌ ஆன்ம 
சைதன்யத்திற்கு ஆசையின்‌ ரூபமாக இருக்கின்றது. ஆசையாவது, சுகத்தை 
நிச்சயிக்கும்‌ ரூபமான புத்தி வியாபாரத்திலிருக்கும்‌ ஞானம்‌. ஞானமாவது, 
சுகானுபவமே. புத்தி விருத்தியில்‌ ஆன்மாவிற்குப்‌ பிரதி பிம்பங்‌ 
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கிடையாது. உண்டென்று கொள்ளின்‌ பரிணாமதோஷம்‌ நிகழும்‌. இ வ்வாறே 
சுவாயம்புவத்திலும்‌ *போகமாவது சுக துக்கங்களை அறிவிக்கும்‌ 
புருடனுடைய ஞானம்‌: என்று கூறப்பட்டிருக்கிறது என்க. (௪) 


(அ-கை) பூதங்கள்‌ போகத்திற்குச்‌ சாதனமென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௫) காரணமான தன்மாத்திரைகளால்‌ விருத்தியடைந்த பூமி, ஜலம்‌, . 
அக்கினி, வாயு, ஆகாசங்களென்னுமிவை, இவற்றின்‌ குணங்களும்‌, 
விருத்திகளும்‌, இந்திரியங்களுக்கு ஆதாரமாயிருக்குந்‌ தன்மையும்‌ ஆகிய 
இவற்றால்‌ போகத்திற்கு அங்கமாயிருக்கின்றன என்பதாம்‌. 

(உரை) இவ்விடத்தில்‌ பூமி முதலிய பூதங்களினுடைய 
குண்முதலியவையே அந்தப்‌ பூதங்களுக்குப்‌ போகத்திற்கு அங்கமாயிருக்கும்‌ 
தன்மையைச்‌ சாதித்துக்‌ கொடுக்கின்றன. அவற்றுள்‌, குணங்கள்‌ கந்த 
முதலி பன. விருத்திகள்‌ தரித்தல்‌ முதலியன. இவை பின்னர்‌ விளக்கமாய்க்‌ 
காதாரமாவு க அகவே குணங்கள்‌, விருத்தி, இந்திரியங்களுக்‌ 
சதாரமாயிருக்குந்‌ தன்மையென்னுமிவற்றுல்‌, பூமி முதலிய பூதங்கள்‌ 
போகத்திற்குச்‌ சாதனமாயிருக்குந்‌ தன்மையை யடைகின்றன வென்பது 
கருத்து. பூமி முதலியன எத்தன்மையுடையவை யென்பது அறிவித்தற்குக்‌ 
வமான தன்மாத்திரைகளின்‌ கூட்டத்தால்‌ விருத்தி செய்யப்பட்டன 
வென்றார்‌. செய்யப்படாததைச்‌ செய்தலும்‌, செய்ததை விருத்தி செய்தலும்‌ 
முதற்காரணத்தின்‌ ரொழிலாதலால்‌, காரணமான தன்மாத்திரைகளால்‌ 
பூதங்கள்‌ விருத்தி செய்யப்பட்டனவாம்‌. இந்தப்‌ பூதங்கள்‌ தமக்குக்‌ 
காரணமான தன்‌ மாத்திரைகளுடன்‌ கூடி தூலமாயும்‌, சூக்குமமாயும்‌, 
இந்திரியங்களுக்கு ஆதாரமாயிருக்கின்றன. இவ்வாறே ''தன்‌ மாத்திரைகள்‌ 
கடம்போலும்‌. மகா பூதங்கள்‌ பூச்சுப்போலும்‌ இருக்கின்றன '' என்று. 
மதங்கத்திலுங்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. இந்தப்‌ பத்துக்‌ காரியங்களும்‌ 
ணங்களுடன்‌ சேர்ந்து தொழிற்படுகின்றன. கரணங்களுக்குத்‌ தானே 
தொழிற்படுஞ்‌ சாமர்த்தியமின்மையால்‌ இந்தப்‌ பத்துக்‌ காரியங்களையும்‌ 
ஆதாரமாகக்‌ கொண்டே தொழிற்படுகின்றனவென்பது தத்துவ சங்கிரகத்‌ 
திலுங்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௫) 


(அ-கை) இவ்வாருகவும்‌ சூக்கும தேகத்திலிருக்கும்‌ பூதங்களுக்கு 
இந்திரியங்களுக் காதாரமாயிருக்குந்‌ தன்மையும்‌, தூலதேகத்திலிருக்கும்‌ 
பூதங்களுக்கு விருத்தி செய்யுந்‌ தன்மையும்‌ பொதுவாயிருப்பினும்‌, அந்தப்‌ 
பூதங்களுக்குத்‌ தரித்தல்‌ முதலியன சிறப்பான தொழில்களெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


ர்‌ இ ரர ரர்‌ 
அன்மை அடயயவ்னடடப்பிம்‌ அயம்‌ டல ந வயு வி 
க்ப்‌ பப்பட்‌. ட ப“ 
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(௬) கரணங்களுக்கு ஆதாரமாயிருக்குந்தன்மை சித்தித்திருக்கும்‌ 
பொழுது தரித்தல்‌, சேர்த்தல்‌, பாகஞ்செய்தல்‌, அவ்யங்களைத்‌ திரட்டல்‌, இடங்‌ 
கொடுத்த லென்னுமிவை பூமி முதலியவற்றின்‌ தொழில்களாக இருக்கின்றன 
என்பதாம்‌. ன 

(உரை) அவற்றுள்‌, தரித்தல்‌ பூமியின்றொழில்‌. சேர்த்தலாவது 
உண்டையாகச்‌ செய்தல்‌. இது ஜலத்தின்றொழில்‌. பாகஞ்செய்தல்‌ அக்கினி 
யின்றொழில்‌, அவயவத்தைத்திரட்டல்‌ வாயுவின்றொழில்‌. இடங்‌ கொடுத்தல்‌ 
ஆகாயத்தின்‌ ரறொழிலென்க. _- (௬) 


(அ-கை) பின்னர்ச்‌ சூக்கும தேக ரூபமாக இந்திரியங்களுக்‌ 
காதாரமாயிருக்குந்‌ தன்மை பூமி முதலிய பூதங்கட்குப்‌ பொதுவெனக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(எவ) ஆதி வாகிகமான தேகத்திலிருந்து கொண்டே இந்திரியங்கள்‌ 
தொழிற்‌ செய்கின்றன. அந்த இந்திரியங்கள்‌ புருடார்த்தத்தைக்‌ கொடுக்கின்ற 
கன்ம வசத்தால்‌ புருடனுக்குப்‌ போகத்தையுண்டுபண்ணும்‌ பொருட்டு ஒரு 
யோனியிலிருந்து மற்றொரு யோனியை யடைகின்றன என்பதாம்‌. 


(உரை) ஆன்மாக்களுடைய கன்மங்களைப்‌ போகானுபவத்தால்‌ 
நாசஞ்‌ செய்வது பற்றி ஆதிவாகிக சப்தத்தால்‌ சூக்கும தேகத்தைக்‌ கொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. ஆதிவாகிகமென்பது, நாசஞ்‌ செய்வதென்னும்‌ பொருள்‌ 
குறித்தது. அந்தச்‌ சூக்கும தேகத்திலிருந்து கொண்டே இந்திரியங்கள்‌ தொழிற்‌ 
செய்கின்றன. இந்திரியங்களுக்குச்‌ சாமர்த்தியமின்மையால்‌ பற்றுக்‌ 
கோடின்றித்‌ தொழிற்‌ செய்யாது. அது பற்றிச்‌ சூக்கும தேகத்திலிருக்கும்‌ 
பூதங்கள்‌ தன்‌ மாத்திரைகளென்னுமிவற்றை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டே இந்திரி 
யங்கள்‌ தொழிற்‌ செய்கின்றனவெனக்‌ கூறப்பட்டது. அன்றியும்‌ அந்தச்‌ 
சூக்கும தேகத்திலிருக்கும்‌ இந்திரியங்கள்‌ புருஷார்த்தத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடிய கன்ம வசத்தால்‌ அதே புருஷனுக்குப்‌ போகத்தை யுண்டுபண்ணுதற்‌ 
பொருட்டு ஒருயோனியினின்றும்‌ பிறிதொரு யோனியை யடைகின்றன. . 
தத்துவ சங்கிரகத்திலும்‌ “பூமி முதல்‌ கலை யீருன தத்துவக்‌ கூட்டம்‌ ஒவ்வொரு 
உயிர்தோறும்‌ இன்றியமையாதிருந்துகொண்டு கன்மத்துக்கீடாகப்‌ புவனத்தி 
லிருந்தும்‌ உண்டான தூலதேகங்களில்‌ சஞ்சரிக்கின்றது' ' எனக்‌ கூறப்பட்டிருக்‌ 
கின்றது. (எவ) 


(அ-கை) இந்தச்‌ சூக்கும தேகம்‌ சூக்குமமாயிருத்தல்‌ பற்றிப்‌ 
பிசாசுகள்‌ போல்‌ நம்‌ போன்றவருக்குத்‌ தோன்றாது. ஆனால்‌ யோகிகளின்‌ 
பிரத்தியக்ஷத்தால்‌ அறியத்தகுந்தது எனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 
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(௮) இந்திரியங்களுக்‌ காதாரமான இந்தச்‌ சூக்குமதேகம்‌ 
பிரத்தியக்ஷத்தால்‌ அறியத்தகுந்ததில்லை. சாமர்த்தியமில்லாதார்‌ பிசாசுகளை 
அறிய முடியாதவாறுபோலுமென்பதாம்‌. (௮) 


(அ-கை) பூதங்களின்‌ குணங்களைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௯-௧௧) பூமியில்‌ கந்த குணமிருக்கின்றது. ஆறுவித சுவையுண்டு. .. 


பூமி, ஜலமென்னுமிவற்றில்‌ இரதமிருக்கின்றது. பூமி, ஜலம்‌, அக்கினி 
என்னுமிவற்றில்‌ உருவமிருக்கின்றது. பூமியில்‌ வெளுப்பு முதலிய 
பேதத்தால்‌ அனேகவிதமான உருவமிருக்கும்‌. ஜலத்தில்‌ வெளுப்பு 


ரூபமொன்றே. அக்கினியில்‌ பிரகாசிக்கும்‌ ரூபமிருக்கும்‌. பூமி வாயு . 


வென்னுமிவற்றில்‌ தட்பமின்மையான பரிசமும்‌, வெப்பமின்மையான 
பரிசமுந்‌ தனித்தனியிருக்கின்றன. ஆனால்‌ அவை முறையே பாகத்தா 
ஓண்டாம்‌ பரிசம்‌, பாகமின்மையாலுண்டாம்‌ பரிசமென்னும்‌ பேதத்தால்‌ 
வேறுபடுகின்றன. ஜலத்தில்‌ சீதள பரிசமும்‌, அக்கினியில்‌ உஷ்ண பரிசமு 
முண்டு. பிருதிவி முதலிய பூதங்களாலுண்டு பண்ணப்பட்டது சத்தம்‌. அது 
பிருதிவி முதலிய நான்கினுமிருக்கும்‌. . ஆகாயத்தில்‌ எதிரொலி 
வடிவாயிருக்கும்‌. இவ்வாறு வித்துவான்கள்‌ கூறுகின்றனரென்பதாம்‌. 


(உரை) அவற்றுள்‌, கந்தம்‌ நறுநாற்றம்‌ தீ நாற்றமென இரு 
வகையாகப்‌ பூமியிற்றானுண்டு. இரதம்‌, பூமி ஜலமென்னும்‌ இவற்றிலுண்டு. 
பூமியில்‌ உறைப்பு, புளிப்பு, கைப்பு, தித்திப்பு, கசப்பு, துவர்ப்பு முதலிய 
ஆறுவகை இரதமுமுண்டு. ஜலத்தில்‌, தித்திப்பு ஒன்றுதான்‌. உருவம்‌ பூமி, 
ஜலம்‌, அக்கினி என்னும்‌ மூன்றுனிமுண்டு. பூமியில்‌ வெண்மை, செம்மை. 
பொன்மை, கருமை என்னும்‌ உருவங்களிருக்கின்றன. ஜலத்தில்‌ வெண்மை 
யொன்றுதானுள்ளது. அக்கினியில்‌ பிரகாசிக்கும்‌ ரூபமிருக்கின்றது. 


வாயுவில்‌ பரிசமிருக்கின்றது. பூமி, வாயுவென்னு மிவற்றில்‌ குளிரின்‌ ' 


மையான பரிசமும்‌, வெப்பமின்மையான பரிசமும்‌ உண்டு. பூமியிலிருக்கும்‌ 
பரிசம்‌ பாகத்தாலுள்ளது. வாயுவிலிருக்கும்‌ பரிசம்‌ பாகமின்மையாலுள்ளது. 
பூமி, வாயுவென்னும்‌ இரண்டினுமுள்ள பரிசத்திற்கு வேற்றுமை 
பாகமுண்மையும்‌, பாகமின்மையுமேயாம்‌. பரிசத்திற்குக்‌ கூறிய இவ்‌ 
வேற்றுமையை உபலக்கணமாக வைத்துக்‌ கொண்டு பூமியின்‌ குணங்களான 
உருவ முதலியவையும்‌ பாகத்தா லுள்ளனவென்று கொள்ள வேண்டும்‌. நீரில்‌ 
தட்பமென்னும்‌ பரிசமொன்று தான்‌ இயல்பாக வுள்ளது. நெருப்பில்‌ 
வெப்பமென்னும்‌ பரிசந்தானுள்ளது. சத்தம்‌ பூமி முதலிய நான்கினும்‌ 
இருக்கின்றது. பூமி முதலிய திரவியங்களில்‌ ஒன்றுட னொன்று அடிபட்டுச்‌ 
சத்தமுண்டாகின்றது. ஆகாசத்தில்‌ எதிரொலி வடிவாக விருக்கின்றது. 
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வைசேடிகர்‌ சத்தத்துக்குப்‌ பற்றுக்கோடான பேரி முதலியவற்றினும்‌ 
வேருன ஆகாயத்தில்‌ சத்தங்‌ காணப்படுதலால்‌, ஆகாசத்திற்கு மாத்திரந்தான்‌ 
சப்தகுணமுண்டென்று கூறுகின்றனர்‌. அது பொருந்தாது. பிரத்தியக்ஷம்‌ 
ஆகமமென்னும்‌ பிரமாணங்களுடன்‌ முரனுதலால்‌ வைசேடிகர்‌ கூறிய ஏது, 
பாதிதமென்னும்‌ குற்றத்தால்‌ கண்டிக்கப்படுகின்றது. பேரி முதலியவற்றி 
லுண்டாகும்‌ சத்தமும்‌, அவற்றைப்‌ பற்றுக்கோடாகக்‌ கொண்டுதான்‌ 
உண்டாகின்றது. அன்றியும்‌, பூமியில்‌ கடகடவென்றும்‌, நீரில்‌ 
சலசலவென்றும்‌, நெருப்பில்‌ தமதமவென்றும்‌, வாயுவில்‌ சகசகவென்றும்‌, 
ஆகாயத்தில்‌ எதிரொலி ரூபமாயும்‌ சப்தமிருக்கின்றது. வைசேடிகரால்‌ 
கூறப்பட்ட கொள்கையின்‌ மறுப்பு மிருகேந்திர விருத்தி தீபிகையில்‌ 
விரிவாகக்‌ கூறியிருக்கின்றோம்‌. மிருகேந்திரத்திலும்‌ “சப்தம்‌ ஐந்து 
பூதங்களிலும்‌, பரிசம்‌ நான்கு பூதங்களிலும்‌, சீதளமின்மையான பரிசமும்‌, 
உஷ்ணமின்மையான பரிசமும்‌ பூமி வாயுக்களிலும்‌, சீதபரிசம்‌ ஜலத்திலும்‌, 
உஷ்ணபரிசம்‌, அக்கினியிலும்‌, பிரகாசிக்கும்‌ ரூபம்‌ அக்கினியிலும்‌, 
வெண்மை ரூபம்‌ நீரிலும்‌, வெண்மை முதலிய அனேக ரூபம்‌ பூமியிலும்‌, 
தித்திப்பு இரதம்‌ நீரிலும்‌, ஆறுவகை இரதமும்‌ நறுநாற்றம்‌ தீநாற்றமும்‌ 
பூமியிலும்‌ உண்டென்று வித்துவான்களாற்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது.'' எனக்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௯-௧௧) 


(அ-கை) பூத சம்பந்தமாகக்‌ கூறப்பட்ட விஷயத்தை முடித்துக்‌ 
காட்டுகின்றார்‌. 


(ககவத) இவ்வாறு கூறப்பட்ட கந்தம்‌ முதலிய குணசமூகத்துடன்‌ 
கூடின பிருதிவி முதலியவை உலகத்தில்‌ பிரசித்தமாயுள்ளனவென்பதாம்‌. 


(உரை) கந்தம்‌ முதலியவற்றிற்குப்‌ பற்றுக்‌ கோடாகப்‌ பிருதிவி 
முதலியன உலகத்தில்‌ பிரசித்தமாயுள்ளன. (ககவத) 


(அ-கை) இந்த ஐந்து பூதங்களும்‌ நம்மனோருடைய 
வெளியிந்திரியங்களால்‌ அறியப்படுங்‌ குணத்தையுடையனவாயிருத்தல்‌ 
பற்றிக்‌ கடமுதலியவற்றிற்குப்‌ போல்‌ இப்பூதங்களுக்குக்‌ காரியத்தன்மை 
யுண்டென்பது சித்தித்தலால்‌ அவற்றின்‌ காரணமாக ஐந்து தன்‌ மாத்திரைகள்‌ 
சித்தித்தனவெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௨) அனுமானத்தால்‌ தன்‌ மாத்திரைகள்‌ சித்தித்தன வென்பதாம்‌. 
(௧௨) 
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(அ-கை) இனி, குணங்களை யறிந்ததின லேயே குணங்களினின்றும்‌ 
வேறுபடாத குணிகளையும்‌ அறிந்ததாக ஆகின்றதென்பதைக்‌ காட்டுதற்காகக்‌ 
கூறப்பட்ட பூதங்களுக்குக்‌ A எற்‌ வேறுபடாமலிருக்குந்‌ 
தன்மையைச்‌ சாதிக்கின்றார்‌. | 


(௧௩) குணங்களால்‌ வேறுபாடடைந்த முன்னர்க்‌ கூறப்ப ட்ட பிருதிவி 
முதலியன பலவிதமான இயல்பினையுடையன. சுற்றப்பட்ட ஆடையிலுள்ள 
சித்திர ரூபம்‌ எவ்வாறு முறையாக அறியத்தகுந்ததாக ஆகின்றதோ, 
அவ்வாறே பிருதிவி முதலியவையும்‌ முறையாக அறியத்தகுந்தனவா 
யாகின்றனவென்பதாம்‌. 


(உரை) கந்தம்‌ முதலிய குணங்களால்‌ வேறுபாட்டையடைந்த 
பிருதிவி முதலியன தரை, கல்‌, மலை, நதி, கடல்‌ முதலிய ரூபமான 
வேறுபாட்டால்‌ பலவிதமான இயல்பினையுடையனவாய்க்‌ காணப்படு 
கின்றன. ஆதலால்‌ இந்தப்‌ பூதங்கள்‌ மடிக்கப்பட்ட ஆடையிலிருக்கும்‌ சித்திர 
ரூபம்போல்‌ முறையாகவே அஃதாவது ஒவ்வொன்றாகவே அறியத்‌ 
தகுந்தனவாக ஆகின்றன. காணப்படுகின்ற உட்பிரிவால்‌ வேறுபாடடைந்த 
தாயும்‌ * சமீபத்திலுந்‌ தூரத்திலுமிருப்பதாயுமுள்ள பிருதிவி முதலியவற்றின்‌ 
சொரூபத்தை ஒரே சமயத்திலறியமுடியாது. இந்திரியங்களாலும்‌ 
அனுமானத்தாலும்‌ ஒவ்வொன்றாக அறியப்படுகின்றது. (௧௩) 


(அ-கை) இவ்வாறு கூறியதன்‌ கருத்து இன்னதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௪) இந்தப்‌ பூதங்கள்‌ முறையாக அறியத்தகுந்தமை பற்றிப்‌ 
பலவிதமான ஞானங்களுக்கும்‌, விசேடண விசேடியத்தன்மையைக்‌ 
குறிப்பதற்கும்‌ விஷயமாக ஆகின்றன என்பதாம்‌. 


(உரை) இந்தப்‌ பூமி முதலிய பொருள்கள்‌ முறையாக 
அறியத்தகுந்தமை பற்றி நறு நாற்றமுடைய பிருதிவி யென்பது முதலிய 
விசேடண விசேடிய ரூபமான ஞானபேதங்களுக்கும்‌, விசேடண விசேடியத்‌ 
தன்மையைக்‌ குறிப்பதற்கும்‌ விஷயங்களாக ஆகின்றன என்க. (௧௪) 


(௧௫-௧௫வத) ...கந்த முதலிய குணங்களின்‌ ஞானமின்றி பூமி 
விஷயமான ஞானம்‌ உண்டாகிறதில்லை. நீர்‌ முதலிய பொருள்களின்‌ 


*சமீபத்திலிருப்பது மண்ணுலகத்துள்ள பிருதிவி முதலியவற்றின்‌ சொருபம்‌. 
தூரத்திலிருப்பது அப்புலோக முதலியவற்றிலுள்ள அப்பு முதலியவற்றின்‌ சொருபம்‌. 
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ஞானமில்லாமலே உண்டாகின்றது. ஆகையால்‌ பூமியானது கந்த 
முதலியவற்றினின்றும்‌ வேறில்லை; நீர்‌ முதலியவற்றின்றும்வேறு என்பதாம்‌. 


(உரை) யாதொரு காரணத்தால்‌ விசேடண ரூபமாயிருக்கும்‌ கந்த 
முதலிய குணங்களையறியாது குணி ரூபமாயிருக்கும்‌ விசேடியமான பூமி 
விஷயமான அறிவு எக்காலத்தும்‌ உண்டாவதில்லையோ, நீர்‌ முதலியவற்றின்‌ 
ஞானமின்றிப்‌ பூமி விஷயமான. ஞானம்‌ உண்டாகின்றதோ, அந்தக்‌ 
காரணத்தால்‌ கந்த .முதலியவற்றினின்றும்‌ பூமி வேறில்லை. நீர்‌ 
முதலியவற்றினின்றும்‌ பூமி வேறுதான்‌ என்க. (௧௫-க௫வத) 


(அ-கை) இவ்வாறே ஏனைய பூதங்களிலும்‌ அறிந்து கொள்ள 
வேண்டுமெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௬) இந்த ஏதுவானது நீர்‌ முதலியவற்றில்‌ புத்திமான்களால்‌ 
இவ்வாறே அறியத்தகுந்தது என்பதாம்‌. (௧௯) 


(அ-கை) படிகமானது செவ்வரத்தையின்‌ சமீபத்திலிருக்கும்‌ 
பொழுது சிவப்பு வர்ணத்தை யடைந்திருக்கும்‌. அந்தப்‌ படிகமணியை அதன்‌ 
குணமான வெளுப்பு வர்ணத்தைக்‌ கொண்டு அறியாது பிரதிபலித்த சிவப்பு 
வர்ணத்துடன்‌ கூடினதாக அறிகிறோம்‌. ஆதலால்‌, குணியையறிவதற்கு அதன்‌ 
குணத்தினறிவு வேண்டுமென்பது சித்திக்காதென்னும்‌ ஆசங்கைக்கு விடை 
கூறுகின்றார்‌. 


(௧௪) உருவமானது வடிவமாயும்‌, நிறமாயும்‌, இருவகைப்படும்‌. 
இது கொண்டு குணியை யறிவதற்குக்‌ குணத்தையறிய வேண்டாமென்று 
சொல்லுதல்‌ கூடாது. செவ்வரத்தை பிரதிபலித்த படிகத்தை, வடிவரூபமான 
குணத்தை அறிந்தபின்னரே அறிகின்றோமென்பதாம்‌. 


(உரை) பொருள்களின்‌, நிறத்தை எவ்வாறு குணமாகக்‌ 
கொள்கின்றோமோ, அவ்வாறே வடிவரூபமான உருவத்தையும்‌ குணமாகக்‌ 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. ஆதலால்‌, செவ்வரத்தை பிரதிபலித்த 
படிகத்தையறியுமிடத்து அப்படிகத்தில்‌ வெளுப்பு ரூபமான குணத்தை 
அறியவில்லையாயினும்‌, வட்டமாயும்‌, நான்கு முக்குச்‌ சதுரமாயும்‌, இன்னும்‌ 
இவல போன்றிருக்கும்‌ வடிவவிசேடத்தை அறிந்தே செவ்வரத்தையினறிவு 
உண்டாகின்றது. ஆகையால்‌ குணியை யறிவதற்குக்‌ குணத்தை யறிதல்‌ 
இன்றியமையாததென்பது சித்திதத்தது என்க. (௧௪) 
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'(அ-கை) இவ்வாறு பூதங்கள்‌ போகத்திற்கு அங்கங்களெனச்‌ 
சாதித்துவிட்டு, இனி அனுமானத்தால்‌ சித்தித்தனவென்று முன்னர்க்‌ 
கூறப்பட்ட தன்‌ மாத்திரைகள்‌ உண்டென்று சித்திப்பதைக்‌ கூறுதற்குப்‌ 
பூதங்களுக்குக்‌ காரியத்தன்மையுண்டென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௮) குணங்களுக்குக்‌ காரியத்தன்மை உண்டென்பது சித்திப்ப 
'தற்காக எந்த ஏதுவானது கூறுப்படுகின்றதோ, அதே ஏதுவைக்கொண்டு 
பிருதிவி முதல்‌ கலை ஈருகவுள்ள தத்துவங்களும்‌ காரியங்களென்று கொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. எதன்‌ பொருட்டெனின்‌, பிருதிவி முதலியவற்றிற்குக்‌ 
காரணமான தன்‌ மாத்திரைகள்‌ உண்டென்பது சித்தித்தற்பொருட்டு 
என்பதாம்‌. 


(உரை) குணங்களுக்கு அறிவின்மையும்‌ அநேகத்தன்மையும்‌ 
இருப்பது கொண்டு கடம்‌ முதலியவற்றிற்குப்‌ போல்‌ காரணத்தை முதன்மை 
யாகக்‌ கொண்டிருக்குந்‌ தன்மை உண்டென்று கூறப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ 
அதே ஏதுவைக்‌ கொண்டு பிருதிவி முதலியவற்றிற்கும்‌ 
காரியத்தன்மையுண்டென்று சித்திக்கின்றது. பலவிதமான போகங்கள்‌ 
காணப்படுவது கொண்டு பிருதிவி முதல்‌ கலை ஈருகவுள்ள முப்பது 
தத்துவங்களின்‌ ரூபமாயும்‌, ஒவ்வொரு ஆன்மாக்கள்‌ தோறும்‌ 
இருக்கிறதாயுமுள்ள சூக்கும தேகமுண்டென்று கூறப்பட்டது. ஆகமங்களிலு 
மிவ்வாறு கேட்கப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ பிருதிவி முதலியன ஒவ்வொரு 
ஆன்மாக்கள்‌ தோறும்‌ இன்றியமையாதிருத்தலாலும்‌, அறிவின்மையும்‌ 
அனேகத்தன்மையும்‌ அவற்றிற்கிருத்தலாலும்‌, அப்பூதங்களுக்குக்‌ 
காரணமான தன்‌ மாத்திரைகளுண்டென்பது சித்திக்கிறது. 

(௧௮) 


(அ-கை) பூதங்களுக்குக்‌ காரணமாகத்‌ தன்‌ மாத்திரைகள்‌ 
சித்திப்பதால்‌ தன்‌ மாத்திரை ரூபமான அந்தந்தக்‌ குணங்களின்‌ 
பேதத்தினாலேயே பிருதிவி முதலியவற்றின்‌ முறை சித்திக்கிறதெனக்‌ , 
கூறுகின்றார்‌. | 


(௧௯) சத்தம்‌ முதலிய ஒவ்வொரு குணத்தை அதிகமாகக்‌ 
கொண்டவையாயும்‌, குணங்களினின்றும்‌ விசேடமின்மையால்‌ 
காரணங்களாயுமிருக்கும்‌ தன்‌ மாத்திரைகள்‌, குணிகளான ஆகாச 
முதலியவற்றின்‌ தோற்ற முறையைச்‌ செய்கின்றன வென்பதாம்‌. 
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(உரை) இதன்‌ கருத்தாவது:- வெளிப்படாத விசேட சத்தத்தை, 
மாத்திரம்‌ சொரூபமாகவுடைய சத்த தன்மாத்திரை ஆகாசத்திற்குக்‌ காரணம்‌. 
சத்தம்‌ பரிசமென்னும்‌ இரண்டையும்‌ சொரூபமாகவுடைய பரிச தன்மாத்திரை 
வாயுவுக்குக்‌ காரணம்‌. சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவமென்னும்‌ மூன்றையும்‌ 
சொரூபமாகவுடைய ரூப தன்மாத்திரை அக்கினிக்குக்‌ காரணம்‌. சத்தம்‌, 
பரிசம்‌, உருவம்‌, இரதமென்னும்‌ நான்கையும்‌ சொரூபமாகவுடைய இரத 
தன்மாத்திரை ஜலத்திற்குக்‌ காரணம்‌. சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, இரதம்‌, 
கந்தமென்னும்‌ ஐந்தனையுஞ்‌ சொரூபமாகவுடைய கந்ததன்மாத்திரை 
பூமிக்குக்‌ காரணம்‌. 


ஆகாசம்‌ முதலியனபோல்‌ சத்தம்‌ முதலிய ஒவ்வொரு குணத்தை 
அதிகமாவுடையனவாயும்‌, வெளிப்படையாயில்லாத விசேட சத்தம்‌ 
முதலியவற்றின்‌ சொரூப மாத்திரத்தால்‌ ஆகாயம்‌ முதலியவற்றிற்கு முறையே 
முதற்‌ காரணங்களாயுமிருக்கும்‌ சத்த முதலிய தன்‌ மாத்திரைகள்‌, விசேட 
குணங்களையுடையனவாயும்‌, குணிகளாயுமிருக்கும்‌ இந்த ஆகாசம்‌ முதலிய 
பூதங்களின்‌ தோற்ற முறையைச்‌ செய்கின்றன. குணங்கள்‌ அதிகமாயிருக்கும்‌ 
முறையினால்‌ குறைந்த குணமுடைய தன்‌ மாத்திரைகள்‌ காரியங்களான 

பூதங்களுக்கும்‌ குறைந்த குணங்களைச்‌ செய்கின்றனவென்பது பொருள்‌. 
(௧௯) 


(அ-கை) இந்தத்‌ தன்மாத்திரைகள்‌ எவ்வாறு போகத்திற்கு அங்கங்‌ 
களாக ஆகின்றன என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௨௦) யாதொரு காரணத்தால்‌ எல்லா முதற்காரணங்களினிடத்தும்‌ 
தனது காரியத்தை உண்டு பண்ணுவதும்‌ அதன்‌ விருத்தியைச்‌ செய்வதும்‌ 
காணப்படுகின்றனவோ, அதே காரணத்தால்‌ தன்மாத்திரைகளிடத்தும்‌ 
புருடார்த்தத்திற்குச்‌ சாதனமாயிருக்குந்‌ தன்மையிருக்கின்றதென நிச்சயிக்‌ 
கப்பட்ட தென்பதாம்‌. 


(உரை) தோன்றாததைத்‌ தோற்றுவித்தலும்‌ தோற்றுவித்ததை விருத்தி 
செய்தலும்‌ எல்லா முதற்காரணங்களினிடத்தும்‌ இருக்குமாறுபோல, 
காரியங்களுக்கு முதற்காரணங்களான தன்‌ மாத்திரைகளுக்கும்‌ மாயைக்கும்‌ 
போகத்திற்குச்‌ சாதனங்களான தத்துவங்களைத்‌ தோற்றுவித்தலாலும்‌, 
அவற்றை விருத்தி செய்தலாலும்‌, போகத்திற்கு அங்கமாயிருக்குந்‌ தன்மை 
சித்தித்தது என்க. (௨௦) 


12 


(அ-கை) : இந்திரியங்களும்‌ போகாங்கங்கள்‌ என்பது 
அறிவித்தற்காக முதலாவது கன்மேந்திரியங்கள்‌ உண்டென்று சித்திப்பதைக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௨௧) ஆனந்தித்தல்‌, நடத்தல்‌, மலங்கழித்தல்‌, சொல்லுதல்‌, 
வாங்குதலென்னும்‌ கிரியைகளுக்காக முறையே உபஸ்த்தம்‌, கால்‌, பாயு, 
வாய்‌, கை என்னும்‌ இந்திரியங்கள்‌ உண்டென்பது சித்திக்கும்‌ என்பதாம்‌. 


(உரை) ஆனந்தித்தல்‌ முதலிய கிரியைகளின்‌ ஏதுவால்‌ உபஸ்தம்‌ 
முதலிய கன்மேந்திரியங்களுண்டென்று சித்தித்தனவென்பது பொருளென்க. 
(௨௧) 


(அ-கை) உபத்த முதலிய இவை தானங்களேயல்லது 
இந்திரியங்களல்ல வென்பாரை மறுத்துரைக்கின்றார்‌. 


(௨௨) தானங்களிருந்தும்‌ கிரியைகளின்‌: உண்மையினையும்‌ 
இன்மையினையும்‌ மேற்கொண்டிருத்தல்‌ காணப்படுதலால்‌ உபத்தம்‌ முதலிய 
ஐந்தும்‌ கன்மேந்திரியங்களென்று சித்தித்தன வென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்வுலகில்‌ சிலருக்குக்‌ கால்‌ முதலிய தானங்களிருந்தும்‌ 
அந்தந்த இந்திரியங்களின்‌ சத்தியில்லாமையால்‌ செல்லுதல்‌ முதலிய 
காரியங்கள்‌ நிகழவில்லை. ஆகையால்‌ தானங்களிருந்தும்‌ கிரியைகளின்‌ 
உண்மையின்மைகள்‌ எவற்றை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டிருக்கின்றவோ , அவை 
அந்தத்‌ தானங்களிலிருக்கும்‌ சத்திகளேயாகும்‌. இந்தச்‌ சத்திகளை ஐந்து 
இந்திரியங்களாக அறியவேண்டும்‌. இவ்வாறு கூறியவாற்றால்‌ கன்மேந்‌ 
திரியங்களை ஒப்புக்கொள்ளாத நையாயிகர்‌ மறுக்கப்பட்டனரென்க. (௨௨) 


(அ-கை) கன்மேந்திரியங்கள்‌ நைதாயின்‌ புருவநெரித்தல்‌ முதலிய 
வையும்‌ கிரியைகளாதலால்‌ கன்மேந்திரியங்கள்‌ மிகுதியாக வேண்டுமே 
யென்பார்க்கு விடை கூறுகின்றார்‌. 


(௨௩) சொல்லப்பட்ட ஆனந்தித்தல்‌ முதலிய இந்தக்‌ கன்மங்களால்‌ 
கன்மேந்திரியங்கள்‌ சித்தித்தன. தொழில்களின்‌ வசத்தால்‌ ஐந்திற்கு மேல்‌ 
உண்டென்ற தோஷம்‌ இல்லை என்பதாம்‌. 


(உ-ரை) கன்மேந்திரியங்களைச்‌ சரீரத்தின்‌ ஏகதேசத்தில்‌ மாத்திரம்‌ 
இருப்பனவாக நாம்‌ கொள்ளும்‌ விஷயத்தில்‌ இந்தத்‌ தோஷம்‌ நேரிடும்‌. 
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தோல்‌ இந்திரியம்போல சரீரமுற்றும்‌ வியாபித்திருப்பதாகக்‌ கன்மேந்‌ 
திரியங்களைக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ புருவ நெரித்தல்‌ முதலிய தொழில்கள்‌ 
கையினுடையதேயாம்‌. ஜீரணமானவற்றை வெளியில்‌ தள்ளுதல்‌ முதலியன 
பாயு முதலியவற்றிற்கு இருப்பது போலாம்‌. ஆகவே புருவ நெரித்தல்‌ முதலி 
யவையும்‌ ஆனந்தித்தல்‌ முதலியவற்றுள்‌ அடங்குதலால்‌ கன்மேந்திரியங்கள்‌ 
ஐந்திற்குமேல்‌ இல்லை. அன்றியும்‌ இந்த ஆனந்தித்தல்‌ முதலியனவாய்‌ 
முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட பிரதானமான கன்மங்களினாலேயே ஐந்து கன்மேந்‌ 
திரியங்களும்‌ சித்திக்கின்றமையால்‌, அதிகமென்னும்‌ தோஷங்‌ கிடையாது. 
பாணி முதலிய கன்மேந்திரியங்கள்‌ புருவ முதலிய ஏனைய உறுப்புக்களையும்‌ 
அதிட்டிக்குமாயின்‌ பாணி முதலியனவாய்ப்‌ பெயரிடுதல்‌ எவ்வாறு கூடு 
மெனின்‌, அந்தந்தத்‌ தானங்களில்‌ அந்தந்தக்‌ கிரியைகள்‌ விசேடமாக அதிட்‌ 
டிப்பது பற்றிக்‌ கூடுமென்க. (௨௩) 


(அ-கை) இனி ஞானேந்திரியங்களுண்டென்பது சித்திப்பதைக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 

(௨௪) சத்த முதலியவற்றை அறியும்‌ விஷயத்தில்‌ கருத்தாவான 
புருஷனுடைய கிரியையானது கரணமின்றி நிகழாது. யாதொரு காரணத்தால்‌ 
அபேகைஷயானது நிவிர்த்தியாகவில்லையோ.அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ கரணம்‌ 
ஒன்றென்று சொல்லவும்‌ முடியாது என்பதாம்‌. 


(உரை) சத்தம்‌ முதலியவற்றை அறிதலும்‌ கிரியையாதலால்‌, 
அறுத்தலென்னுங்‌ கிரியையானது எவ்வாறு கரணமின்றி நிகழாதோ, 
அவ்வாறே இந்தக்‌ கிரியையும்‌ கரணமின்றி நிகழாது. இந்த ஐந்து 
கிரியைகளும்‌ காது முதலியவற்றுள்‌ யாதானுமொருகரணத்தினின்று நிகழ்கிற 
தில்லை. எதனாலெனின்‌, யாதொரு காரணத்தால்‌ வேறு கரணங்களை விரும்‌ 
புதல்‌ நீங்குகிறதில்லையோ, அதே காரணத்தாலென்க. சத்தத்தை யறிதற்குக்‌ 
கரணமாகிய செவியிருப்பினும்‌ பரிச முதலியவற்றை யறியும்‌ விஷயத்தில்‌ 
தோலிந்திரிய முதலிய கரணங்களை விரும்புதல்‌ காணப்படுதல்‌ காண்க. (௨௪) 


(அ-கை) அந்த ஞானேந்திரியங்கள்‌ இவையெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௨௪இ) செவி, தோல்‌, கண்‌, நாக்கு, மூக்கு என்னும்‌ இவைகளே 
ஞானேந்திரியங்களென்பதாம்‌. (௨௪இ) 


(அ-கை) சத்த முதலியவற்றைக்‌ கிரகித்தல்‌ வேறு வழியாக 
நிகழாமையின்‌ அவ்விந்திரியங்கள்‌ உண்டென்றறியப்படுகின்றன வென்னும்‌ 
அபிப்பிராயங்கொண்டு கூறுகின்றார்‌. 
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(௨௫) சத்த முதலியவற்றின்‌ சன்னிதியில்‌ அவற்றையறிதல்‌ அந்த 
ஞானேந்திரியங்களின்‌ தொழில்‌ என்பதாம்‌. 


(உரை) சன்னிதி என்று பாடங்கொள்ளாது சன்னிபாயென்று பாடங்‌ 
கொள்ளின்‌ வெளியிலிருக்கும்‌ சத்த முதலியவற்றின்‌ சொரூபத்திற்குச்‌ 
சமானமான உள்ளிருக்குஞ்‌ சொரூபத்தை நிச்சயிக்கும்‌ புத்தியுடன்‌ கூட மனதா 
லதிட்டிக்கப்பட்ட இந்திரியங்கள்‌ வித்தையென்னும்‌ தத்துவத்திற்கு 
விஷயமாகச்‌ சேர்க்கின்றனவென்பது பொருள்‌. இந்திரியங்களால்‌ சமீபத்தில்‌ 
வைக்கப்பட்டுப்‌ புத்தியினால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்ட சொரூபத்தை வித்தை 
யென்னும்‌ பெயருடைய உட்கரணத்தால்‌ புருடன்‌ கிரகிக்கின்றான்‌ என்று 
பின்னர்க்‌ கூறுப்போகின்றோம்‌. “புத்தியினால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்ட பொருளைப்‌ 
புருடன்‌ கிரகிக்கின்றான்‌'” என்று பிறிதோரிடத்திலுங்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 

(௨௫) 


(அ-கை) செவி முதலிய இடங்களிலிருக்கும்‌ முறுக்குப்‌ போன்ற 
வடிவங்களை மாத்திரம்‌ இந்திரியங்களெனக்‌ கொள்ளலாகாது. யாதொரு 
காரணத்தால்‌ அந்தந்தத்‌ தானங்களிருந்தும்‌ கன்மங்காரணமாக அந்தந்தத்‌ 
தானங்களுக்குரிய சத்தியின்மையால்‌ சத்த முதலியவற்றின்‌ அறிவு நிகழ்கிற 
தில்லையோ, அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ செவி முதலிய தானங்களிலிருக்கும்‌ 
சத்திகளைத்தான்‌ இந்திரியங்களாகக்‌ கொள்ள வேண்டுமெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௨௬) இந்தத்‌ தானங்களை மாத்திரம்‌ ஞானேந்திரியங்களாகக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது. தானங்களிருப்பினும்‌ சத்தியின்மையால்‌ ஞானம்‌ 
நிகழாமையே தானங்கள்‌ இந்திரியமாகாமைக்குக்‌ காரணமென்பதாம்‌. (௨௯) 


(அ-கை) பின்னர்‌ அந்தக்கரணம்‌ உண்டென்று சித்திப்பதைக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. ்‌ 
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கூறப்பட்ட சாதனங்களால்‌ சித்திப்பதில்லை. ஆகையால்‌ சொல்லப்பட்ட இந்த 
வியாபாரங்கள்‌ சித்திப்பதின்‌ பொருட்டு மனம்‌, அகங்காரம்‌, புத்தி என்னும்‌ 
அந்தக்‌ கரணங்கள்‌ வேண்டப்படுமென்பதாம்‌. 


(௨௭) இச்சை, சம்ரம்பம்‌, ன்‌ வியாபாரங்கள்‌ மேலே 


(உரை) பிருதிவி முதலிய தத்துவங்கள்‌ தத்தம்‌ காரியங்களி 
னாலேயே சித்திக்கின்றன. ஏனைய காரியங்களை ஏதுவாகக்‌ கூறுவதில்‌ 
பிரமாணமில்லை. அன்றியும்‌, அனேக தத்துவங்களில்லாமல்‌ போய்விடும்‌. 
அதுபோல இவ்விடத்தும்‌ இச்சை முதலியன சித்திக்கும்‌ விஷயத்தில்‌ எவை 
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சாதனங்களோ, அவை மனம்‌, அகங்காரம்‌, புத்தி என்னும்‌ இவைகளே என்று 
அந்தக்‌ கரணங்களுண்டென்பது சித்திக்கிறது. இச்சை என்னும்‌ பதத்தால்‌ 


கவனமென்னும்‌ ரூபமான சங்கற்பத்தைக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இது மனத்தின்‌ 
ரொழில்‌. சம்ரம்பமாவது அகங்காரத்தின்‌ பிரயத்தினம்‌. போதமாவது, 
புத்தியினுடைய நிச்சயம்‌. இவை பின்னர்‌ விரிவாய்க்‌ கூறுப்படுகின்றன. (௨௪) 


(அ-கை) உட்கரணங்கள்‌, வெளிக்கரணங்களென்னுமிவை ஒன்றுக்‌ 
கொன்று உபகரித்துப்‌ புருடார்த்தத்திற்குச்‌ சாதனங்களாக வாகின்றனவெனக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௨௮-௨௯) உள்ளேயிருக்கும்‌ கரணங்களும்‌ வெளியிலிருக்குங்‌ 
கரணங்களும்‌ சிவிகை தூக்கும்‌ மனிதர்போல்‌ சேர்ந்து இச்சை 
முதலியவற்றிற்குச்‌ சாதனங்களாக ஆகின்றன. ஆகையால்‌ ஆன்மாவிற்குப்‌ 
போகப்‌ பயனைச்‌ சாதித்துக்‌ கொடுக்கின்ற, உட்கரணங்கள்‌ வெளிக்‌ 
கரணங்களென்னுமிவற்றுள்‌ யாதானுமொன்று இல்லையாயின்‌, வெளியி 
லுள்ள சத்த முதலியவற்றின்‌ அறிவுடன்‌ கூட இச்சை முதலிய கிரியைகள்‌ 
புருடார்த்தத்தைச்‌ சாதித்துக்‌ கொடுக்க மாட்டா என்பதாம்‌. ன 


(உரை) யாதொரு காரணத்தால்‌ உட்கரணங்களும்‌ 
வெளிக்கரணங்களும்‌ சிவிகை கமப்பவர்போல்‌ சேர்ந்தே இச்சை முதலிய 
கிரியைகளுக்குச்‌ சாதனங்களாக ஆகின்றனவோ, அதே காரணத்தால்‌ 
வெளியிலிருக்கும்‌ பொருள்களைப்‌ பார்த்த பின்னரே நிச்சயம்‌ முதலியன 
காண்டலாலும்‌, ஒரே கவனமாயிருத்தல்‌ முதலியனவின்றி வெளியிலிருக்கும்‌ 
பொருள்களை அறிய முடியாமையாலும்‌, சேர்ந்தே போகத்திற்குச்‌ 
சாதனமெனக்‌ கூறப்பட்டது. ஆதலால்‌ ஆன்மாவிற்குப்‌ போகமாகிய பயனைச்‌ 
சாதித்துக்‌ கொடுக்கின்ற உட்கரணங்கள்‌ வெளிக்கரணங்களென்னும்‌ 
இவற்றுள்‌ யாதானுமொரு கரணமில்லையாயின்‌ இச்சை முதலிய 
கிரியைகளாவது வெளியிலுள்ள சத்த முதலியவற்றை யறிதலாவது 
புருடார்த்தத்திற்குச்‌ சாதனமாக ஆகிறதில்லை. சிவிகை சுமப்பவருள்‌ 
ஒருவனில்லையாயினும்‌, சுமத்தற்றொழில்‌ காணப்படாதவாறு போலுமென்க. 

(௨௮-௨௯) 


(அ-கை) இவ்விஷயத்தில்‌ பிறருடைய அபிப்பிராயத்தைக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௨௯இ) சிலர்‌ வெளிப்படையான சேதனத்தன்மையினையுடைய 
பிராண வாயுவையே அந்தக்‌ கரணமாக எண்ணுகின்றனரென்பதாம்‌. 
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(உரை) 
வியாபாரங்களினா 
பரிணாம விசேடத்‌ 
பிராணனென்னு 
கரணமாகக்‌ கூறு 


உலகாயதருள்‌ சிலர்‌ மேலே செலுத்துதல்‌ முதலிய 
ல்‌ சீவித்தல்‌ முதலியவற்றிற்குக்‌ காரணமாயும்‌ பூதங்களின்‌ 
தால்‌ வெளிப்படையான அறிவையுடையதாயும்‌ இருக்கும்‌ 
ம்‌ பெயருடைய உள்ளிருக்கும்‌ வாயுவையே அந்தக்‌ 
கின்றனர்‌ என்க. (௨௯இ) 


(அ-கை) இந்த அபிப்பிராயத்திற்கு மறுப்புக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௩௦) அந்த வாயு பிரயத்தினமின்றி நிகழ்கிறதில்லை. அந்தப்‌ 
ரெயத்தனம்‌ சித்திப்பதற்குக்‌ கரணம்‌ எது என்பதாம்‌. 
(உரை) பிராணவாயு சில சமயத்தில்‌ மாத்திரம்‌ தொழிற்படுவதால்‌, 
பிரயத்தனத்தை முன்னிட்ட தொழிற்பாடு அதனிடத்தில்‌ காணப்படுகின்றது. 
இவ்வாறே “ஏவுதல்‌ இழுத்தலென்னும்‌ தொழில்கள்‌ பிரயத்தனமன்றி 
வாயுவுக்கு எவ்வாறு நிகழும்‌" என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. ஆகையால்‌ 
சம்ரம்ப ரூபமான பிரயத்தினம்‌ சித்திப்பதின்‌ பொருட்டு யாதானுமொரு 
கரணம்‌ வேண்டப்படும்‌ என்பது கொண்டு அந்தக்கரணம்‌ உண்டென்பது 
சித்திக்கின்றது. நூலாசிரியரும்‌ '*சம்ரம்பம்‌ அகங்காரத்தின்‌ நொழில்‌”” என்று 
ன்னர்க்‌ கூறப்போகின்றாரென்க. (௩௦) 


, _. (அ-கை) அன்றியும்‌ பிராணனுக்குச்‌ சைதன்னியத்தின்‌ உற்பத்தி 
உண்டென்று உன்னால்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டிருக்கின்றது. அந்தச்‌ 
சைதன்னிய உற்பத்திக்குக்‌ கரணம்‌ இதுவென்று நீ கூறவேண்டுமெனக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௩௧) இந்தப்‌ பிராணனுக்குச்‌ சைதன்னியம்‌ உண்டென்று நீ 
கூறுவதற்குக்‌ கரணம்‌ இன்னதென்று கூறுவாயாக. இந்தப்‌ பிராணனுக்குச்‌ 
சைதன்னியம்‌ நிச்சயமாக இல்லை; வாயுவாயிருக்கிறபடியால்‌; 
வெளியிலிருக்கும்‌ வாயுப்போலென்பதாம்‌. 


(உரை) சடத்திற்குச்‌ சைதன்னியத்தின்‌ தோற்றம்‌ பொருந்தாது. 


எதனாலெனின்‌. எல்லாவற்றிற்கும்‌ சைதன்னியத்தின்‌ தோற்றம்‌ 
உண்டாய்விடும்‌. ஆதலாலென்க. இதற்குப்‌ பிரமாணமாக “இதற்குச்‌ 
சைதன்னியமில்லை வாயுவானபடியால்‌; வெளியிலிருக்கும்‌ வாயுப்‌ 
போலும்‌'' என்று கூறப்பட்டதென்க. (௩௧) 


எ மம்ம ல ம அவச டதாக ணை ஏ அ சய ன னார்‌ டல்‌ 5 
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(அ-கை) இவ்வாறு பிராணனையே அந்தக்‌ கரணமென்னும்‌ 
கொள்கையை மறுத்துவிட்டு மேலே கூறப்பட்ட அந்தக்‌ கரணம்‌ மூன்றனுள்‌. 
மனம்‌ உண்டென்று சாதிப்பதற்காகக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௩௨) இச்சைக்குக்‌ காரணமாயும்‌, விரைவில்‌ செல்லுகிறதாயும்‌, 
வெளியிலிருக்கும்‌ இந்திரியங்களைத்‌ தொழிற்படுத்துகிறதாயும்‌ இருப்பது 
மனம்‌. இது வேகமாய்ச்‌ சுழல்கிறபடியால்‌ ஒரே காலத்தில்‌ ஐம்பொறிகளும்‌ 
தொழிற்படுகிறதில்லை என்பதாம்‌. 


(உரை) இந்திரியங்களிடத்தும்‌ பொருள்களிடத்தும்‌ உள்ள சம்பந்தம்‌ 
ஆன்மாவிற்கிருந்தும்‌ எல்லா இந்திரியங்களும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ தொழிற்‌ 
படுகிறதில்லை. ஒவ்வொரு இந்திரியங்களாகத்தான்‌ தொழிற்படுகின்றன. 
அந்த ஒரு இந்திரியமும்‌ எப்பொழுதும்‌ தொழிற்படுகிற தில்லை. ஆகையால்‌ 
இந்திரியங்களைத்‌ தொழிற்படுத்துவதில்‌ எது கரணமோ அதுவே இச்சைக்கு 
அதாவது சங்கல்பரூபமான கவனத்திற்கு ஏதுவாயும்‌, வெளியிலுள்ள 
பொறிகளைத்‌ தொழிற்படுத்துகிறதாயுமுள்ள மனமென அறிந்து கொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. அதுகொண்டே மனம்‌ உள்ளிருக்கும்‌ பிற அந்தக்‌ கரணங்களை 
அதிட்டித்துச்‌ சுக முதலியவற்றைச்‌ சங்கற்பிக்கின்றமையாலும்‌, வெளி 
இந்திரியங்களை அதிட்டிக்கின்றமையாலும்‌, இரண்டு விதமான 
அதிகாரமுடையதாக ஆகுமென்று மதங்கத்தில்‌ கூறப்பட்டிருக்‌ கின்றது. அது 
வருமாறு:- '“ஆன்மாவிற்குப்‌ போகத்தையுண்டுபண்ணுகின்ற மனம்‌ 
வெளியிலிருக்கும்‌ கரணத்தாலும்‌ தன்னிடத்திலிருக்குஞ்‌ சங்கற்‌ பத்தாலும்‌ 
உள்ளிருந்துகொண்டு இந்திரியங்களுக்குச்‌ சாமர்த்தியத்தையுண்டு 
பண்ணுகின்றது. இது பற்றியே மனம்‌ அந்தக்‌ கரணமெனப்‌ பட்டது'' 
என்பதாம்‌. மிருகேந்திரத்திலும்‌ "மனம்‌ இந்திரியங்களைத்‌ தொழிற்படுத்து 
கிறதாயும்‌, விரைவில்‌ செல்லுகிறதாயும்‌, கங்கற்பத்தைத்‌ தருமமாகக்‌ 
கொண்டுமிருக்கின்றது' ' எனக்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 


சுவையாயும்‌, நல்ல மணமுடையதாயும்‌, அழகாயும்‌, மரமர 
வென்னும்‌ சப்தத்துடன்‌ கூடினதாயுமுள்ள முறுக்கென்னும்‌ உணவுப்‌ 
பொருள்களையுண்ணுங்கால்‌ ஒரேகாலத்தில்‌ ஐம்பொறிகளுக்கும்‌ அறிதற் 
ரொழில்‌ நிகழ்கின்றதே யெனின்‌, அவ்வாறன்று. அநேகம்‌ இதழ்களை ஒன்றாகச்‌ 
சேர்த்து அடுக்கி ஊசியினால்‌ குத்தின்‌ ஒரே கணத்தில்‌ எல்லா இதழ்களிலும்‌ 
குத்துப்படுகின்றது. இவ்விடத்தில்‌ ஒவ்வொரு இதழாகச்‌ செல்லும்‌ 
முறையைச்‌ சூக்குமமாக அறியவேண்டுமாறு போல மேலே கூறப்பட்ட 
உணவுப்‌ பொருளையுண்ணும்‌ பொழுது ஒவ்வொரு இந்திரியமாகவே 
தொழிற்படும்‌ முறை சூக்குமமாக அறியத்தக்கது. (விரைவு பற்றி ஒரே 
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காலத்தில்‌ எல்லாம்‌ தொழிற்படுதல்‌ போலக்‌ காணப்படுதலேயன்றித்‌ 
தொழிற்படுமாறில்லை.) இது பற்றியே மனம்‌ விரைவிற்‌ செல்லும்‌ 
தொழிலையுடையதெனக்‌ கூறப்பட்டதென்க. (௩௨) 


(அ-கை) இவ்வாறே அகங்காரத்தையும்‌ சாதிக்கின்றார்‌. 


(௪உ௨ளு) ஐந்து தொழில்களையும்‌ செய்கின்ற வாயுவினுடைய 
சீவனத்தின்‌ பொருட்டுப்‌ பிரவிருத்திக்கின்ற சம்ரம்பமென்னு முயற்சி அகங்‌ 
காரத்தின்‌ ரொழில்‌ என்பதாம்‌. 


(உரை) சீவனத்தின்‌ பொருட்டு அஃதாவது சரீரத்தைத்‌ தரித்தற்‌ 
பொருட்டுப்‌ பிரணயனம்‌ அபயனயனம்‌ முதலிய ஐந்தொழில்களைச்‌ 
செய்கிறதாயும்‌, அந்த அந்தத்‌ தொழில்களின்‌ பேதத்தால்‌ பிராணன்‌, 
அபானன்‌ முதலிய பெயரை அடைகிறதாயுமுள்ள வாயுவைத்‌ 
தொழிற்படுத்துகிற சம்ரம்ப ரூபமான யாதொரு பிரயத்தனமுண்டோ, அது, 
அகங்காரத்தின்‌ தொழில்‌ என்று அகங்காரம்‌ உண்டென்பது சித்திக்கின்றது. 
ஸ்ரீ மிருகேந்திரத்திலும்‌ '*பின்னர்‌ உள்ளிருக்கும்‌ வியக்தமான புத்தியினின்றும்‌ 
ஆன்மாவிற்குக்‌ கரணமாகக்‌ கருவம்‌ உண்டாயிற்று. யாதொன்றினுடைய 
சம்ரம்பத்தால்‌ சரீரத்திலுள்ள ஐந்து வாயுக்களும்‌ தொழிற்படுகின்றனவோ”' 
என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 


பிரணயனமாவது, சூக்கும தேகத்தை மேலுங்‌ கீழுமாகக்‌ 
கொண்டுபோதல்‌. இது, பிராணன்‌ என்னும்‌ வாயுவின்‌ நெொழில்‌. 


அபனயனமாவது, மல முதலியவற்றைக்‌ கீழே தள்ளுதல்‌. இது 
அபானனென்னும்‌ வாயுவின்றெழில்‌. 


சாமானனென்னும்‌ வாயுவின்‌ ரொழிலாவது, ரசரூபமான அன்ன 
முதலியவற்றைச்‌ சமமாகச்‌ சரீரமெங்குங்‌ கொண்டு சேர்த்தல்‌. 


வியானனென்னும்‌ வாயுவின்‌ றொழிலாவது, ரசரூபமான அன்ன 
முதலியவற்றைச்‌ சமமாகச்‌ சரீரமெங்குங்‌ கொண்டு சேர்த்தல்‌. 


உதானனென்னும்‌ வாயுவின்‌ நொழிலாவது, உள்ளிருக்குந்‌ 
தொனியை ௭ ழுத்து ரூபமாகச்‌ சேர்த்தல்‌. 
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பிரதானமாக ஐந்து தொழில்களையும்‌ செய்வது கொண்டு ஐந்‌ 
தொழில்களைச்‌ செய்வது வாயுவெனக்‌ கூறப்பட்டது. வெளியில்‌ கக்குதல்‌ 
முதலிய தொழிற்பாடுகள்‌ வாயுவுக்கு உண்டென்று காணப்படுகின்றது. 
ஸ்ரீகாலோத்தரத்திலும்‌ ''வெளியில்‌ கக்குதல்‌ ரூபமான கிரியையில்‌ 
நர்கனென்ற வாயுவும்‌, விழித்தலில்‌ கூர்மனென்ற வாயுவும்‌, தும்முதல்‌ 
அழுதல்களில்‌ கிரிகரனென்ற வாயுவும்‌, ஓடுதல்‌ இழைத்தல்களில்‌ 
தேவதத்தனென்ற வாயுவும்‌ இருக்கின்றன. ' தனஞ்சயனென்ற வாயு 
உயிர்நீங்கினும்‌ நீங்குகிறதில்லை'' யென்று கூறப்பட்டிருக்கினறது. (௩௨தெ) 


(அ-கை) அன்றியும்‌ புத்தியின்‌ காரியமாயும்‌, இந்தக்‌ கடம்‌ என்பது 
முதலியவாய்க்‌ கிரகிக்கத்‌ தகுந்த பொருள்களின்‌ நிச்சயரூபமாயும்‌, 
ஒவ்வொரு பொருள்தோறும்‌ வேறு வேறான சொரூபத்தையுடையதாயுமுள்ள 
ஞானத்தினின்றும்‌ மிகவும்‌ வேற்றுமையுடன்‌ விளங்குகிறதாயும்‌, 
பொருள்களனைத்தையும்‌ கிரகித்தலில்‌ ஒரே ரூபமாயுமுள்ள நானென்னும்‌ 
நிச்சயஞான ரூபமான அறிவு அகங்காரத்தின்‌ றொழிலென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௩௩) அகங்காரத்தின்‌ தொழில்‌ ரூபமான ஞானம்‌, பொருள்‌ 
விஷயமான அறிவினின்றும்‌ வேறு என்பதாம்‌. 


(உரை) அகங்காரத்தின்‌ வியாபார ரூபமானஞானம்‌, பொருள்‌ 
விஷயமான ஞானத்தினும்‌ வேறென்பது பொருளென்க. (௩௩) 


(அ-கை) சத்தத்தை அறிதல்‌ முதலிய தொழில்கள்‌ காது முதலிய 
இந்திரியங்களுக்குச்‌ சிறப்பாக இருக்கின்றன. சம்ரம்பமோவெனின்‌, 
அதேயிந்திரியங்களின்‌ பொதுவான தொழிலென்று கொள்ளாமல்‌ 
அகங்காரமுண்டென்று அதனைப்‌ புதிதாக ஏன்‌ கொள்ளல்‌ வேண்டுமென்று 
ஆசங்கை செய்வார்க்கு விடை கூறுகின்றார்‌. 


(௩௪) இந்திரியங்களின்‌ பொதுத்‌ தொழிலாக சம்ரம்பத்தைக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது. எதனாலெனில்‌, இந்திரியங்களுள்‌ ஓரிந்திரிய 
மில்லாதிருப்பினும்‌ அகங்காரம்‌ நிகழுகின்றது என்பதாம்‌. 


(உரை) பொதுவான காரியத்தைச்‌ செய்கிறவர்களுள்‌ 
ஒருவரில்லையாயின்‌, அந்தச்‌ செயல்‌ நிகழாது. இது முன்னரே 
கூறப்பட்டுள்ளது. இந்தச்‌ சம்ரம்பரூபமான தொழில்‌ இந்திரியங்களுள்‌, 
ஒன்றில்லையாயினும்‌ நிகழ்கின்றது. ஆகையால்‌ நானென்னும்‌ இந்த அறிவு 
அகங்காரத்தின்‌ காரியமென்க. (௩௪) 
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, (அ-கை) இவ்விடத்தில்‌ சந்தர்ப்பத்தை அநுசரித்து மனதுடன்‌ கூட 
ஞானேந்திரியம்‌, கன்மேந்திரியம்‌, தன்‌ மாத்திரைகளென்னுமிவை, 
அகங்காரத்திலிருந்து உண்டாகின்றனவென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௩௫) இன்னும்‌ ஞானேந்திரியம்‌ கன்மேந்திரியம்‌ தந்மாத்ரைஆகிய 
இவற்றை உண்டுபண்ணும்‌ ஏனைய சாத்துவீக முதலிய அகங்காரங்கள்‌ 
முறையே தைசச முதலிய பெயரைவுடையனவாக ஆகின்றன வென்பதாம்‌. 


(உரை) சத்துவம்‌, ரஜசு, தமசு, என்னுங்‌ குணங்கள்‌ நிரம்பப்‌ பெற்ற 
சாத்துவிக அகங்காரம்‌, இராசத அகங்காரம்‌, தாமச அகங்காரமாகிய 
இம்மூன்றும்‌, முறையே தைசசம்‌, வைகாரிகம்‌, பெளதிகமென்னும்‌ 
பெயர்களையடைகின்றன. சத்துவ முதலிய குணங்கள்‌ மிகுதியாயிருத்தலால்‌, 
சாத்துவிக முதலியவாய்க்‌ கூறப்பட்டன. '*கலப்பில்லாதது பரிணாமத்தை 
யடையாது'' என்னும்‌ நியாயத்தால்‌, வேறு குணங்களின்‌ சேர்க்கையும்‌ இந்த 
அகங்காரங்களுக்கு இருக்கின்றதென்க. (௩௫) 


(அ-கை) எந்தத்‌ தத்துவங்கட்கு எந்த அகங்காரத்திலிருந்து 
உற்பத்தியென்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 

(௩௬) யாதொரு காரணத்தால்‌ விளங்குகின்றதோ அந்தக்‌ 
காரணத்தால்‌ தனக்குரிமையான சாத்துவிக அகங்காரத்திலிருந்து மனமும்‌ 
ஞானேந்திரியங்களும்‌ தோன்றுகின்றனவென்பதாம்‌. 


ப 


¢ 


(௩௪) 

(அடேகை) இவ்விடத்தில்‌ நையாயிகருடைய மதத்தை 
அநுவாதஞ்செய்து மறுக்கின்றார்‌. 

(௩௭) சிலர்‌, விஷயங்களுக்கு நியமமிருத்தலால்‌, ' 


ஞானேந்திரியங்களைப்‌ பவுதிகங்களாகக்‌ கொள்ளுகின்றனர்‌. அது 


பொருந்தாது. அந்த விஷய நியமம்‌ அசித்தமான ஏதுவால்‌ கற்பிக்கப்படு 
கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) காது, சத்தம்‌ ஒன்றை மாத்திரம்‌ அறியக்கூடியது. தோல்‌, 
பரிசம்‌ ஒன்றை மாத்திரமறியக்கூடியது. இவ்வாறே பிற இந்திரியங்களுமாம்‌. 
ஆதலால்‌ இந்திரியங்கள்‌, சப்தம்‌ முதலியவற்றிற்கு ஆதாரமான ஆகாசம்‌ 
முதலிய பூதங்களினின்றும்‌ உண்டாயின. அகங்காரத்தினின்று உண்டாயின 
வென்று கூறின்‌, காரணமான அகங்காரம்‌ ஒன்றாதலின்‌ காரியமான இந்திரியங்‌ 
களும்‌ ஒரே ரூபமாயிருக்கவேண்டும்‌; தனித்தனி விஷய நியமம்‌ சித்திக்க 
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தென்று நையாயிகள்‌ கூறுகின்றனர்‌. இந்தக்‌ கூற்று அசித்தமான ஏதுவால்‌ 
கற்பிக்கப்படுகிறது. எதனாலெனின்‌, முதற்காரண நியமத்தைச்‌ சாதிக்கும்‌ 
விஷய நியமம்‌ இந்திரியங்களுக்குச்‌ சித்திக்காமையாலென்க. 
இந்திரியங்களை நியதமான விஷயங்களுடையனவாகக்‌ கொள்ளின்‌. 
அவ்விந்திரியங்கள்‌ தனக்குக்‌ காரணங்களான பூதங்களை மாத்திரம்‌ 
குணத்துடன்‌ அறிய வேண்டும்‌. வேறு திரவியங்களையும்‌ அவற்றின்‌ 
குணங்களையும்‌ அறிதல்‌ கூடாது. கண்‌ முதலிய இந்திரியங்கள்‌ ஏனைய 
திரவியங்களையும்‌ அவற்றின்‌ குணங்களையும்‌ அறிகின்றன. (ஆதலால்‌ 
இந்திரியங்கள்‌ பூதகாரியங்களாகாமை காண்க). (௩௭) 


(௩௮) (எவ்வாறெனின்‌) வாயுவைச்‌ சேர்ந்த தோலிந்திரியம்‌ 
வாயுவுடன்‌ கூடவே பிருதிவி, அப்பு, தேயுவாகிய திரவியங்களையும்‌, அந்தத்‌ 
திரவியங்களிலுள்ள பரிசங்களையும்‌ கட்டுப்பாடின்றி அறிகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) நையாயிகள்‌ பக்கத்தில்‌ தோலிந்திரியமானது வாயுவின்‌ 
காரியமாக ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டது. வாயுவுடன்‌ கூட்‌ பிருதிவி, அப்பு. 
தேயுவென்னும்‌ இவற்றையும்‌, அவற்றினிடத்துள்ள பரிசங்களையும்‌, 
தோலிந்திரியமானது அறிகின்றதென்க. (௩௮) 


(௩௯) (அன்றியும்‌) கண்ணிந்திரியமானது அக்கினியின்‌ காரியமாக 
ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டது. இது பிருதிவி, அப்பு, தேயுவென்னு மிவற்றையும்‌ 
இவற்றின்‌ ரூபங்களையும்‌ அறிகின்றது. ஆகையால்‌ இந்திரியங்களைக்‌ 
கட்டுப்பாடான விஷயங்களையுடையனவாகக்‌ கூறலாகாது. (௩௯) 


(அ-கை) இன்னுமொரு குறை கூறுகின்றார்‌. 


(௪௦) பூதகாரியத்துக்காக நியமத்தை ஒப்புக்கொள்ளும்‌ விஷயத்தில்‌ 
_.. கன்மம்‌, சாமான்யம்‌, சமவாயமென்னும்‌ இவற்றின்‌ அறிவு இந்திரியங்களால்‌ 
உண்டாகக்கூடாது என்பதாம்‌. . 


(உரை) இந்திரியங்கள்‌ பூதகாரியமென்பதைச்‌ சாதிப்பதற்காக 

| அவற்றிற்கு விஷய நியமத்தை ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌ பூதகங்களில்‌ நின்றும்‌ 
குணங்களில்‌ நின்றும்‌ வேறாக உங்களால்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்பட்ட கன்மம்‌ 
சாமான்யம்‌ சமவாயமென்னும்‌ பதார்த்தங்களினறிவு இந்திரியங்களில்‌ 

நின்றும்‌ உண்டாகக்‌ கூடாது. (௪௦) 


> 
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(அ-கை) அகங்காரத்தில்‌ நின்றும்‌ இந்திரியங்கள்‌ உண்டாகுமாயின்‌ 
இந்திரியங்களுக்குக்‌ காரியபேதம்‌ எவ்வாறு கூடுமென்று முன்னர்க்‌ கேட்கப்‌ 
பட்டது. அந்தக்‌ கேள்வி பொருந்தாது. உற்பத்தியின்‌ பேதத்தால்‌ கரும்பின்‌ 
விகாரங்களான வெல்லம்‌ சருக்கரைகள்‌ போல்‌ காரியபேதங்‌ கூடும்‌. செவி 
முதலியன விசேடமாக சத்த முதலியவற்றை அறியும்‌ விஷயத்தில்‌ 
புருடார்த்தத்தைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய கன்மமே நியமிப்பதாக எங்களால்‌ : 
ஒப்புக்கொள்ளப்படுகிறதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(சக) விஷய நியமத்திற்குக்‌ காரணமாக அகங்காரத்தில்‌ நின்றும்‌ 
தோன்றுவதை நாங்கள்‌ கொள்ளவில்லை. புருடார்த்தத்தைக்‌- 
கொடுக்கக்கூடியதாயும்‌, சிவனால்‌ அதிட்டிக்கப்பட்டதாயம்‌ இருக்கும்‌ 
கன்மமும்‌, விஷய நியமத்திற்குக்‌ காரணமென்பதாம்‌. 


(உரை) அகங்காரத்தில்‌ நின்றும்‌ உண்டாவதையே விஷய 
நியமத்திற்குக்‌ காரணமாக நாங்கள்‌ கூறவில்லை. சிவனாலதிட்டிக்கப்பட்ட 
கன்மமும்‌ அதற்குக்‌ காரணமென்க. (சக) 
(அ-கை) சரீரத்திலிருக்கும்‌ துவாரத்துடன்‌ கூடிய ஆகாசம்‌ சத்தத்தை 
வெளிப்படுத்துகிறதாக ஒப்புக்கெர்ள்ளின்‌, மூக்குத்துவாரமும்‌ செவியாய்‌ 
விடுமென்பது பற்றி; செவியிலிருக்கும்‌' ஆகாசந்தான்‌ சத்தத்தை அறியு 
மென்னும்‌ நியமத்தில்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாத கன்மமே நியமிப்பதாக 
இந்திரியங்களைப்‌ பூதகாரியமாய்க்‌ கூறுகிறவர்களும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள 
வேண்டுமெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௪௨) அநேகஞ்‌ செவிகள்‌ ஏற்பட்டு விடுமென்னும்‌ அச்சத்தால்‌ 
செவியின்‌ துவாரத்திலிருக்கும்‌ ஆகாசமே சத்தத்தை அறியுமென்னுங்‌ 


நியமத்திற்குக்‌ காரணமாக புருஷார்த்தத்தைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய கன்மம்‌ 
உன்னாலும்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்படுகிறது என்பதாம்‌, 


(உரை) சரீரத்திலிருக்கும்‌ ஆகாசம்‌ சத்தத்தை அறிகிறதாகக்‌ 
கூறுமிடத்தில்‌ அனேகஞ்‌ செவிகள்‌ ஏற்பட்டு விடுமென்பது கொண்டு 
செவியிலிருக்கும்‌ ஆகாசமே சத்தத்தை யறியுமென்று கொள்வதில்‌, புருஷார்த்‌ 
தத்தைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய கன்மமே காரணமென்று உன்னாலும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படுகின்றதெனக்‌ கூட்டி முடித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்க. (௪௨) 


(அ-கை) இவ்வாறே கன்மேந்திரியங்களும்‌ அகங்காரத்தினின்று 
உண்டாகின்றன வென்று கூறுகின்றார்‌. 
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(௪௩) இராசதமான வைகாரிக அகங்காரத்தினின்றும்‌ கன்மத்தைச்‌.. 
செய்யும்‌ கன்மேந்திரியங்களின்‌ கூட்டமானது உண்டாயிற்று. காரியத்திற்குக்‌ 
காரணத்தை யநுசரித்திருக்குந்‌ தன்மையானது யாதொரு காரணத்தால்‌ 
காணப்படுகின்றதோ என்பதாம்‌. 


(உரை) இரசோகுணத்தைத்‌ தொழிற்படுத்துவதால்‌ இராசதமான 
வைகாரிக அகங்காரத்தினிறும்‌ கிரியைக்கு எதுவான கன்மேந்திரியக்‌ கூட்டம்‌ 
உண்டாயிற்று. யாதொரு காரணத்தால்‌ காரணத்தை யநுசரித்திருக்குந்‌ 
தன்மை காரியத்திற்‌ காணப்படுகின்றதோ, அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ சத்துவ 
குணம்‌ பிரகாச ரூபமாயிருப்பது பற்றிப்‌ பிரகாச ரூபமான 
ஞானேந்திரியக்கூட்டம்‌ சாத்துவிகமான  அகங்காரத்தினின்றும்‌ 
உண்டாயிற்றென்று முன்னர்க்‌ கூறப்பட்டது. இவ்வாறின்றி மாறுபட்ட 
இயல்புடைய இந்த இரண்டிந்திரியவர்க்கங்களும்‌ ஒன்றிலிருந்தே 
உண்டாயினவெனக்‌ கொள்ளின்‌, காரணத்திற்கு நியமமின்மையைக்‌ 
குறிப்பிடக்கூடிய வரம்பின்றியோடலென்னும்‌ குற்றம்‌ நேருமென்க. (௪௩) 


(அ-கை) வரம்பின்றியோடலென்னுங்‌ குற்றத்தைக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 


(௪௪) சாத்துவிகத்தினின்றும்‌ இரு வர்க்கங்களும்‌ உண்டாயின 
வென்று கொள்ளின்‌, சத்துவத்தின்‌ விகாரம்‌ இரசசின்‌ விகாரம்‌ பற்றி 
உண்டாயினனெறு கூறும்‌ வரம்பில்லையாய்‌ விடும்‌ என்பதைத்‌ தடுக்க 
முடியாது என்பதாம்‌. (௪௪) 


(௪௫) (ஆகையினாலேயே) கூறப்பட்ட இரு வர்க்கங்களுக்கும்‌ 
மாறுபட்ட தன்மாத்திரைகளின்‌ கூட்டமும்‌ தாமசமான பவுதிக அகங்காரத்‌ 
தினின்றும்‌ உண்டாயிற்று என்பதாம்‌. (௪௫) 


(அ-கை) இனி, புத்தியானது அத்தியவசாய முதலியவற்றிற்கு 
ஏதுவாகுமெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௪௬) விஷய சொரூபமான அறிவும்‌ இந்திரியங்களை வாயிலாக 
உடையது. சில விடங்களிலில்லை. புருடனுடைய அறிவு விளங்குவதற்கு 
இடமாயிருத்தலால்‌, அந்த அறிவானது, புத்தியினுடைய வியாபாரமாகு 
மென்பதாம்‌. 


(உரை) இந்திரியங்களை வாயிலாகக்‌ கொண்டு இந்தக்‌ கடம்‌ என்பது 
முதலியனவாய்‌ வெளியிலிருக்கும்‌ விஷயங்களை நிச்சயிக்கும்‌ ரூபமான 
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அறிவும்‌, இந்திரியங்களை வாயிலாகக்‌ கொள்ளாது உள்ளிருக்கும்‌ நினைவு 
கூர்மை என்னும்‌ இவற்றினறிவும்‌, பாவப்பிரத்தியயரூபமான அறிவும்‌, 
ஆன்மாவிலிடத்துத்‌ தோன்றுதற்குப்‌ புத்தி யிடமாய்‌ யிருத்தலால்‌ இவை 
அனைத்தும்‌ புத்தியின்‌ வியாபாரமென்றறிந்து கொள்க. ஆகையால்‌ நிச்சயம்‌ 
நினேவு என்னும்‌ இவற்றை அடையாளமாசவுடைய புத்தியுண்டென்பது 
சித்திக்கின்றது. ஸ்ரீமிருகேந்திரத்திலும்‌ ' 'பாவப்பிரத்தியயரூபமான புத்தியின்‌ 
பிரகாசமானது புருடனுக்கு அந்த தோற்றுமிடமாகையால்‌ அந்த அறிவு 
புத்தியின்‌ வியாபாரமென்று சொல்லப்படும்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 

(சக) 


(அ-கை) இந்தப்‌ புத்தியினுடைய அறிவு மூன்று விதமாயிருக்கு 
மென்று கூறுகின்றார்‌. . ்‌ 


(௪௬வ) க்லுப்தி, மதி, ஸ்மிருதி என்று (புத்தியின்‌ பேதம்‌ மூன்று 
விதமென்பதாம்‌. ) 


(உரை) க்லுப்தி யென்பது கற்பித்தல்‌. அதாவது கூர்மை 
யென்பதாம்‌. மதியாவது, மனனம்‌ அல்லது ஞானம்‌. அஃதாவது நிச்சயம்‌ 
என்பதாம்‌. (௪௬வ) 


(அ-கை) இவ்வாறு இச்சை முதலிய காரிய பேதத்தால்‌ அந்தக்‌ 
கரணங்களின்‌ பேதம்‌ சித்திக்கின்றதென்று முடித்துக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 


(௪௭) இச்சை, சம்ரம்பம்‌, போதமென்னும்‌ வியாபார வேறுபாட்டால்‌ 
அந்தக்‌ கரணம்‌ மூன்று விதமாயிற்றென்பதாம்‌. 


(உரை) நினைப்பு முதலியவற்றிற்குத்‌ தம்முட்‌ பேதமிருப்பினும்‌, 
அறிவிக்குந்தன்மை யென்ற ஒற்றுமை இருப்பது கொண்டு ஒரே பொருளா 
யிருத்தலால்‌ அவற்றைப்‌ புத்தியிலிருப்பதாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இச்சை 
முதலிய வியாபாரங்களோவெனின்‌, வேறு வேறான பொருளையுடையனவா 
யிருத்தலால்‌ வேறு வேருன காரணங்களையுடையனவென்பது பொருள்‌. (௪௭) 


(அ-கை) பிருதிவி முதலியன விடயமாயிருத்தல்‌ பற்றிப்‌ 
போக்கியமாயிருத்தலாலும்‌, இந்திரியங்கள்‌ அந்த விடயங்களையறிதற்கு 
ஏதுவாயிருத்தலாலும்‌, இந்தப்‌ பிருதிவி முதலியவைகளும்‌ இந்திரியங்களும்‌ 
போக சாதனமாயிருக்கட்டும்‌. புத்தியோவெனின்‌, இந்திரியம்‌ பொருள்‌ 
என்னும்‌ இவற்றின்‌ சம்பந்தத்தால்‌ ஆன்மாவினிடத்துண்டாகும்‌ ஞான 
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ரூபமாயிருத்தலால்‌ போகசாதனமெனக்‌ கொள்ளக்கூடாது. ஆன்மாவின்‌ 
குணமென்றே. ப வன பமல்‌ ப கூறும்‌ ட பது கொள்கையை 
மறுக்கின்றார்‌. ப 


(௪௮) குணங்களுடன்‌ கூயிருக்குந்‌ தன்மை சமமாயிருப்பது 
கொண்டு புத்தியை அறியப்படும்‌ பொருளாகவே கொள்ளல்வேண்டும்‌. 
நீயோ புத்தியை அறியப்படாத தென்று கொள்கின்றார்‌. மிக நன்றாயிருக்‌ 
கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) இதன்‌ கருத்தாவது - அறிவு, அநத்யவசாயமென்றும்‌ 
அத்யவசாயமென்றும்‌ இருவகைப்படும்‌. அநத்யவசாய அறிவானது 
எப்பொழுதும்‌ அறியும்‌ ரூபமாகவே விளங்கிக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ 
ஆன்மாவிற்கு இயல்பாகும்‌. அத்யவசாய அறிவானது தோற்ற நாசங்களைத்‌ 
தருமமாக உடையதாய்‌ விளங்கிக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ ஆன்மாவிற்கு 
இயல்பாகாது. எதனாலெனில்‌, நித்தியப்‌ பொருளுக்கு அநித்தியத்‌ 
தன்மையின்‌ சேர்க்கை கிடையாதாதலாலென்க. அத்யவசாயத்தை 
ஆன்மாவின்‌ இயல்பென்று கொள்ளின்‌ ஆன்மாவிற்கு அநித்தியத்தன்மை 
வந்துவிடும்‌. இந்த அத்யவசாயம்‌ நித்தியமாக அநுபவிக்கப்படுகிறதில்லை. 
ஆகையால்‌ புருடனுடைய இயல்பில்லை. இது எதனுடைய இயல்போ 
அதுவே புத்தியாகும்‌. இந்தப்‌ புத்தி, பதார்த்தங்களை நிச்சயிக்கிறதாயும்‌ 
தருமம்‌ ஞானம்‌ முதலிய எண்‌ குணங்களையுடையதாயுமிருக்கும்‌. ஆகவே 
விஷயங்களை நிச்சயித்தலாலும்‌, பாவங்கள்‌ பிரத்தியயங்களென்னும்‌ 
இவற்றின்‌ ரூபமாயும்‌ சத்துவ முதலிய முக்குணங்களுடன்‌ கூடினதாயுமுள்ள 
சொரூபத்தால்‌ போக்கியமாயிருத்தலாலும்‌, புத்தியானது அறியப்‌ 
படுவதாகவே இருக்‌ கின்றது. ஆன்மகுணமாக இருக்கவில்லை. 


இவ்வாறே தத்துவ சங்கிரகத்திலும்‌ ''விஷய ரூபமாயும்‌ சுகம்‌ 
முதலியவற்றின்‌ ரூபமாயும்‌ இருக்கும்‌ புத்தி சுருக்கமாகப்‌ போக்யமாகும்‌'' 
என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. புத்தி அறியப்படுவதாகும்‌; சத்துவம்‌ முதலிய 
முக்குணங்களுடன்‌ கூடியிருத்தலால்‌; பிருதிவி முதலியனபோலென்று 
பிரயோகமும்‌ காணப்படுகின்றது. விஷயங்களை நிச்சயிக்கும்‌ ஏதுவால்‌ 
இந்திரியம்போல புத்திக்குக்‌ கரணத்தன்மையும்‌ சித்தித்ததென்று கூறப்பட்டி 
ருக்கின்றது. 


தர்ம முதலிய பாவங்களும்‌ ஆன்ம குணங்களென்றே எங்களால்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படுகின்றதென்பையாயின்‌, அது பொருந்தாது. தர்ம 
முதலிய குணங்கள்‌ ஆன்மாவிற்குச்‌ சமஸ்க்காரமாக ஆகிறதில்லை. 
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சோதிஷ்டோம முதலிய கன்மங்களின்‌ சம்ஸ்காரம்‌ ஆன்மாவினிடத்துச்‌ 
சம்பவிக்கிறதில்லை. எதனாலெனில்‌, ஆன்மாவிகாரியாகாமையாலென்க. 
அன்றியும்‌ உழுதல்‌ முதலிய தொழில்களின்‌ சம்ஸ்காரம்‌ உழுதவனிடத்து 
நிகழ்கிறதில்லை. அத்தொழிலுக்கிடமான பூமியிற்றான்‌ காண்கின்றோம்‌. 
எந்தவிடத்தில்‌ கன்மங்களின்‌ சம்ஸ்காரங்கள்‌ காணப்படுகின்றனவோ அந்த 
இடமே புத்தியெனப்படும்‌. இவ்வாறே ஞான முதலியவற்றின்‌ சம்ஸ்க்காரத்‌ 
திலும்‌ கூறிக்கொள்க. இந்தச்‌ சம்ஸ்காரம்‌ பற்றியே சொப்பனம்‌, நினைப்பு, 
கூர்மை என்னுமிவற்றில்‌ பொருளில்லையாயினும்‌ தோற்றங்‌ காணப்படுகிறது. 

(௪௮) 


(௪௯) (ஆகையால்‌) உள்ளிந்திரியம்‌ வெளி இந்திரியமென்னும்‌ 
இவை போகத்திற்கு நேரே க்ரணமாக இருக்கின்றன. போக்கியமின்றிப்‌ 
போகமில்லை யாகையால்‌ போக்கியமானது போகத்திற்குச்‌ சாதனம்‌ 
என்பதாம்‌. 


(உரை) உள்ளே இருக்குங்‌ கரணங்களும்‌ வெளியிலிருக்குங்‌ 
கரணங்களும்‌ சுக முதலியவற்றின்‌ ரூபமான போகத்திற்கு நேரே கரணமாக 
இருக்கின்றன. இவ்வாறே ஸ்ரீசுவாயம்புவத்திலும்‌ ''புருஷனுடைய சுகதுக்க 
ரூபமான அறிவே போகம்‌'' எனக்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. அந்தப்‌ 
போகமானது மாலை சந்தனம்‌ முதலிய போக்கியப்‌ பொருள்களின்றி 
உண்டாகாதாகையால்‌ அவற்றின்‌ அறிவை முன்னிட்ட சுக முதலியவற்றின்‌ 
நிச்சயத்திற்கும்‌ போக்கியங்‌ காரணமாகக்‌ கொள்ளப்படுகின்றது. (௪௯) 


(அ-கை) இதனையே திருட்டாந்தத்தில்‌ வைத்துக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 


(௫௦-௫௨இ) அரனானவன்‌ வெற்றியின்‌ பொருட்டுச்‌ சேனைகளை 
எவ்வாறு ஏவுகின்ருனோ, அவ்வாறே சீவனானவன்‌ அறிவு முதலியவற்றின்‌ 
பொருட்டுக்‌ குணதத்துவ முதலியவற்றை ஏவுகின்றான்‌. வெற்றியானது 
சேனையிடத்திலிருப்பினும்‌ கருத்தாவாயிருக்குந்‌ தன்மை அரசனுக்கு 
எவ்வாறு ஏற்படுகின்றதோ, அவ்வாறே அறிவு முதலியன புத்தி முதலியன 
புத்தி முதலியவற்றிலிருப்பினும்‌ கருத்தாவாயிருக்கும்‌ தன்மை 
ஆன்மாவுக்குச்‌ சித்திக்கின்றது. சேனைகளின்‌ வெற்றி அந்தச்‌ சேனைகளுக்கு 
ஆகாத வாறு போல மகதத்தவ முதலியவற்றால்‌ உண்டான அறிவு முதலியன 
அத்தத்துவங்களுக்கு ஆகிறதில்லை. சேனைகள்போல இத்தத்துவங்கள்‌ 
சாதனங்களாக நிச்சயிக்கபட்டனவென்பதாம்‌. 
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(உரை) கரணங்கள்‌ அசேதனங்களாகையால்‌அவற்றின்‌ வியாபாரம்‌ 
அவற்றின்‌ பொருட்டாக இல்லை. சேதனான ஆன்மாவின்‌ பொருட்டாகவே 
என்பது கருத்து. ப (௫௦-௫௨இ) 


(௫௩) ஆகையால்‌ அறிவு முதலிய வியாபாரங்களுக்குக்‌ 
குணத்ததுவ முதலியன சாதனங்களாகுமென்பதாம்‌. (௫௩) 


(அ-கை) இனி, போக்கியத்தைப்‌ பிரித்துக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௫௪) மோகம்‌, துக்கம்‌ சுகமென்னும்‌ இவற்றின்‌ சொரூபமாயும்‌, 
ரூபமென்னும்‌ பெயருடையதாயுமுள்ள தரும முதலிய பாவ வருக்கமும்‌ 
அவற்றிலிருந்தும்‌ உண்டான சித்தி முதலிய பிரத்யயவருக்கமுமான இந்த 
இரண்டு விதமாயுள்ள புத்தி போதமும்‌ புருஷனுக்கு நேரே போக்கியமாய்‌ 
இருக்கின்றது. மாயை முதலியன அதற்காக ஏற்பட்டுள்ளன என்பதாம்‌. 


(உரை) வெளிப்பட்ட குணத்துடன்‌ மோக முதலியவற்றிற்கு 
ஏதுவாய்‌ பாவப்‌ பிரத்திய யங்களிருக்கின்றமையால்‌, மோக முதலியவற்றின்‌ 
ரூபமாயும்‌ ரூபமென்னும்‌ பெயருடையதாயுமுள்ள தரும முதலிய பாவ 
வருக்கமும்‌, அவற்றிலிருந்து உண்டான சித்தி முதலிய பிரத்தியயவருக்கமும்‌ 
என்னும்‌ இந்த இரண்டு விதமான புத்தியிலுள்ள பேதமும்‌ புருடனுக்கு நேரே 
போக்கியமாக இருக்கின்றன. மாயை முதலியனவும்‌ புவன முதலிய 
பொருள்களும்‌ அந்தப்‌ போக்கியத்துக்காக ஏற்பட்டுப்‌ போகத்திற்‌ 
கிடமாயிருத்தலால்‌ பரம்பரையாகப்‌ போக்கியமாயிருக்கின்றன. (௫௨) 


(அ-கை) ரூபமென்னும்‌ பெயருடையது என்றால்‌ என்னையென்பதை 
பற்றி கூறுகின்றார்‌. 


(௫௫) தமோ குணம்‌ பற்றிய அதர்மம்‌ முதலிய மூன்றும்‌, 
இராசதகுணம்‌ பற்றிய இராகம்‌ ஒன்றும்‌, சாத்துவிக குணம்‌ பற்றிய தரும 
முதலிய நான்கு மாகிய இந்த எட்டுவிதமான ரூபமும்‌ புத்தியில்‌ குணமாக 
இருக்கின்றன்‌. இந்த ரூப முதலியன முதற்‌ காரணமான கன்மத்தினின்றும்‌ 
உண்டாயின வென்பதாம்‌. 


(உரை) அதர்மம்‌, அஞ்ஞானம்‌, அனைஸ்வரிய மென்னும்‌ மூன்று 
ரூபங்களும்‌ தமோ குணம்‌ பற்றி நிகழ்வன. அவைராக்கியம்‌ இராசத பரை ம்‌ 
பற்றி நிகழ்வது. தருமம்‌, ஞானம்‌, வைராக்கியம்‌, ஐஸ்வரிய மென்னும்‌ 
நான்கும்‌ சத்துவ குணம்‌ பற்றி நிகழ்வன. இந்த எட்டும்‌ புத்தியினிடத்துக்‌ 


26 


குணமாக இருக்கின்றன. முதற்‌ காரணமான கன்மத்தினின்றும்‌ உண்டாயின. 
தத்துவம்‌, புவனம்‌, சரீர மென்னும்‌ இவை யோவெனில்‌, துணைக்காரணமான 
கன்மத்துடன்‌ முதற்‌ காரணமான மாயையில்‌ நின்றும்‌ நேராயும்‌, பரம்பரை 
யாயும்‌ உண்டாயின. இவ்வாறு சுவாயம்புவம்‌ முதலிய ஆகமங்களில்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. | (௫௫) 


(௫௬) (இவை) மத்தியில்‌.முற்றும்‌ அற்றுப்போவன வாதலாலும்‌, 
எங்கும்‌ வியாபகமாய்‌ வெளிப்பட்டுத்‌ தோன்றுவனவாதலாலும்‌, ஆடை 
முதலியவற்றின்‌ ஞானம்‌ வியாபகமாயில்லாததாலும்‌, அதர்மம்‌ முதலியன 
ஆன்மாவின்‌ குணங்களாக ஆவனவல்லவென்பதாம்‌. 


(உரை) யாதொரு காரணத்தால்‌ முத்தியில்‌ தர்மம்‌ முதலியவற்றிற்கு 
முற்றும்‌ நாசத்தை அன்னியர்களும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளுகின்றனரோ, யாதொரு 
காரணத்தால்‌ நித்தியமாயும்‌ வியாபகமாயுமிருக்கும்‌ ஞானக்கிரியா ரூபமான 
ஆன்ம சுபாவத்திற்கு முத்தியில்‌ எவ்விடத்தும்‌ வியாபகத்‌ தன்மையுடன்‌ 
வெளிப்பட்டு விளங்குதல்‌ கேட்கப்படுகின்றதோ, யாதொரு காரணத்தால்‌ 
நிச்சய ரூபமான ஆடை முதலியவற்றின்‌ ஞானங்கட்கு வியாபகமில்லா 
திருக்குந்‌ தன்மை காணப்படுகின்றதோ, அந்தக்‌ காரணங்களால்‌ அநித்திய 
மாயும்‌ வியாபகமில்லாத தாயுமிருக்கும்‌ அதர்மம்‌ முதலியன, நித்தியமாயும்‌ 
வியாபகமாயுமிருக்கும்‌ ஆன்மாவின்‌ குணங்களாக ஆவனவல்ல. 
ஆன்மாவிற்கு அநித்தியங்களின்‌ சேர்க்கை உண்டாயின்‌ பரிணமிக்குந்‌ 
தன்மை முதலிய தோஷங்கள்‌ நேரு மாதலாலென்க. 


இந்த அதர்மம்‌ முதலியன சாமுசித்திகம்‌, வைநயிகம்‌, 
பிராகிருதமென்னும்‌ பேதத்தால்‌ மூன்று விதமாய்‌ ஆன்மாவினின்றும்‌ 
தோன்றுகின்றன. இவ்வாறே மிருகேந்திரத்திலும்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 
அது வருமாறு:- ''இந்தப்‌ பாவங்கள்‌ ஆன்மாவினிடத்து சாமுசித்திகம்‌ 
வைநயிகம்‌ பிராகிருதமென மூன்று விதமாயிருக்கும்‌. விசேடமான தரும 
சமஸ்காரத்தால்‌ பிரகாசிக்கப்பட்ட சித்தத்தை யுடையாருக்குத்‌ தேகம்‌ நீங்கிய 
பின்னரும்‌ முன்‌ போலவே பிரகாசிக்கும்‌ குணம்‌ சாமுசித்திகமெனப்படும்‌. 
உலகத்தார்‌ புத்தியாலும்‌ குருமுகத்தாலும்‌ சாத்திரத்தாலும்‌ பிரகாசிக்குங்‌ 
குணம்‌ வைநயிகமெனப்படும்‌. இது மனம்‌ வாக்குக்‌ காயங்களால்‌ 
உண்டாவது. சொப்பனம்‌ முதலியவற்றைப்‌ போல்‌ தேகமிருக்கும்பொழுது 
மாத்திரம்‌ தோன்றிக்‌ கொண்டு பின்னர்த்‌ தோன்ருமலிருக்குங்‌ குணம்‌ 
பிராகிருத மெனப்படுமென்பதாம்‌. (௫௬). 
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(அ-கை) இவ்வாறே மூன்று விதமான அதர்மம்‌ முதலிய 
வற்றிலிருந்தும்‌ உண்டாகும்‌ பல பேதங்களைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௫௭-௫௮-௫௯) பிராகிருத ரூபத்திற்கும்‌, வைநயிகரூபத்திற்கும்‌, 
கீழேபோதல்‌, பந்தம்‌, தடை, சம்சாரம்‌, சுவர்க்கம்‌, முத்தி பிரகிருதிபாவம்‌, 
தடையின்மை யென்னும்‌ பலன்களும்‌, சாமுசித்திகரூபத்திற்கு சம்சாரம்‌, 
தனது தானத்தினின்றும்‌ நீங்குதல்‌, விக்கினம்‌, போகத்தைக்‌ கடத்தலின்மை, 
தனது தானத்திற்குக்‌ கீழுள்ளவர்களையதிட்டித்தல்‌, அந்தந்த விஷயங்களில்‌ 
நன்ருக ஞானமிருத்தல்‌, போகத்திலாசையின்மை, தன்னால்‌ நினைக்கப்பட்ட 
விஷயங்களில்‌ விக்கினமின்மை யென்னும்‌ பலன்களும்‌ உண்டாகு 
மென்பதாம்‌. 


(உரை) வைநயிகமாயும்‌ பிராகிருதமாயுமுள்ள அதர்மம்‌ 
முதலியவற்றினின்றும்‌ கீழே செல்லுதல்‌ முதலிய பலன்கள்‌ உண்டாகின்றன. 
சாமுசித்திகத்தினின்றும்‌ சமுசார முதலிய பலன்கள்‌ உண்டாகின்றன. 
கீழேசெல்லுதலாவது நரகத்தை யடைதல்‌. பந்தமாவது ஆன்மாவல்லாத 
பொருள்களில்‌ ஆன்ம பாவனை செய்தல்‌. சம்சாரமாவது பல பிறவிகளை 
யடைதல்‌. முத்தியாவது ஏனைய மதத்தினருடைய முத்தியடைதல்‌. பர 
முத்தியை தீக்கைக்குப்‌ பலனாக மோக்ஷ காரிகையில்‌ கூறப்போகின்றமையால்‌ 
இவ்விடத்து முத்தியென்பதற்கு மேலே கூறியவாறு கொள்க. பிரகிருதி 
பாவமாவது பிரகிருதியில்‌ ஒடுங்குதல்‌. போகத்தைக்‌ கடத்தலின்மை யாவது 
போகத்திலிச்சையுடைமை. மற்றவை வெளிப்படை. (௫௭-௫௮-௫௯ ) 


(அ-கை) இவ்வாறு பாவங்களைக்‌ கூறிவிட்டு இனிப்‌ பிரத்திய 
யங்களைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௬௦) இராசதமான அவைராக்கியத்துடன்‌ கூடின சாத்துவிகமான 
தரும முதலிய நான்கினின்றும்‌ குணம்‌ முதலியவையும்‌ பிரகிருதியும்‌ 
புருஷமென்னும்‌ இவற்றின்‌ வயது ஞான ரூபமாகிய சித்தி 
யுண்டாகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்விடத்தில்‌ புத்தியில்‌ வாசனா ரூபமாக இருப்பனவாய்‌ 
தரும முதலிய எட்டுப்‌ பாவங்கள்‌ கூறப்படுகின்றன. '*யாதொரு காரணத்தால்‌ 
லிங்கங்களாயிருந்து கொண்டு புத்தியைச்‌ சாதித்துத்‌ தருகின்றனவோ, அந்தக்‌ 
காரணத்தால்‌ பாவங்களெனக்‌ கூறப்பட்டன'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
அந்தப்‌ பாவங்களே 'மேலான அவத்தையடைந்து தூல ரூபமாகப்‌ 
போக்கியாவத்தையுமடைந்து சம்சாரிகளுக்கு அறிவையுண்டு பண்ணுவதால்‌ 
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பிரத்தியயங்களென்று கூறப்படுகின்றன. இவ்வாறே “யாதொரு 
காரணத்தால்‌ புருடனுக்கு அறிவையுண்டு பண்ணுகின்றனவோ அந்தக்‌ 
காரணத்தால்‌ பிரத்தியயங்களென்று கூறப்பட்டன” என்று கூறப்பட்டிருக்‌ 
கின்றது. ஆகவே இராசத சம்பந்தமான அவைராக்கியத்துடன்‌ சிறிது சேர்ந்த 
சாத்துவிகமான தரும முதலிய பாவங்கள்‌ நான்கினின்றும்‌ சித்தியானதுண்‌ 
டாகின்றது. அது, குணம்‌, பிரகிருதி, புருடனென்றும்‌ இவற்றின்‌ விஷயமான 
ஞானத்தின்‌ மேலான அவத்தையெனக்‌ கூறப்படுகின்றது. இவ்வாறே 
“புருடன்‌ பிரகிருதியென்னுமிவற்றை விஷயமாக உடைய யாதொரு 
அறிவுண்டோ அதுவே இவ்விடத்துச்‌ சித்தியாகும்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்‌ 
கின்றது. குணம்‌, பிரகிருதியென்னும்‌ இவை விஷயமாக புத்தியினுடைய 
அறிவில்‌ அவற்றை யறிவிப்பவனான புருடன்‌ தனியாகவேயிருந்து கொண்டு 
தானாகவே பிரகாசிக்கிரான்‌. இவ்வாறே “அப்பொழுது அறிபவனுக்குத்‌ தனது 
சொருபத்திலிருப்பு'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. இவ்வாறன்றி 
ஆன்மாவைப்‌ புத்தி அறிவிப்பதில்லை. எதனாலெனில்‌, போக்கியத்‌ தன்மை 
முதலிய குற்றங்கள்‌ நேரிடுமாகையாலென்க. “புத்திக்கு விஷயமாக 
பூருடனாகும்‌ விஷயத்தில்‌ புருடனுக்குப்‌ பரிணாமத்தன்மையும்‌ போக்கியத்‌ 
'தன்மையும்‌ வந்துவிடும்‌'' என்று மோக்ஷகாரிகலயிலும்‌ கூறப்போகின்றார்‌. 


(௬௦) 


(௬௧) தரும முதலிய ரூபத்துடன்‌ கூடிய அதர்ம முதலிய மூன்றி 
னின்றும்‌ துஷ்டி உண்டாகின்றது. சித்தியினால்‌ ஆன்மாவிற்கு ஞானம்‌ 
உண்டானபொழுது கிருதார்த்தனாய்விட்டேனென்ற ஞானந்தான்‌ துடியெனப்‌ 
படுமென்பதாம்‌. 


(உரை) சிறிது சத்துவ சம்பந்தமான தரும முதலியவற்றுடன்‌ சேர்ந்த 

தமசின்‌ சம்பந்தமான அதர்ம முதலிய மூன்றினின்றும்‌ துஷ்டி உண்டாகின்றது. 
ன்னர்க்‌ கூறப்பட்டவாறு பூத தன்‌ மாத்திரை முதலியவற்றை அறிதல்‌ 
ரூபமான சித்தியினால்‌ அந்தந்த மதத்திற்‌ கூறப்பட்ட சொரூபத்தின்படி 
ஆன்மாவிற்கு அறிவு உண்டாகும்பொழுது குறைந்த வைராக்கியத்தினால்‌ 
கிருதார்த்தனாகாதிருந்தும்‌ கிருதார்த்தனாய்விட்டதாகத்‌ தோன்றும்‌ புத்தி 
துஷ்டியெனப்படும்‌. இவ்வாறே '“அகிருதார்த்தனிடத்தில்‌ கிருதார்த்தனாய்‌ 
விட்டேனென்னும்‌ யாதொரு புத்தியுண்டோ அதுவே துஷ்டியெனப்படும்‌' 
என்று கூறப்பட்டிருக்கிறது. (௬௧) 


(௬௨) சுகம்‌ முதலியவற்றில்‌ இந்திரியங்களின்மையாலுண்டான 
ரதொரு சத்தியின்மையுண்டோ அது சிறிது அராகத்துடன்‌ கூடின அதர்மம்‌ 
ro லிய மூன்றினின்றும்‌ உண்டாகின்றது என்பதாம்‌. 
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(உரை) சுகம்‌ என்னும்‌ சொல்லால்‌ இவ்விடத்தில்‌ உபத்தேந்‌ 
திரியத்தின்‌ தொழிலான ஆநந்தம்‌ கூறப்படுகிறது. அந்த ஆநந்த 
முதலியவற்றில்‌ இந்திரியங்களில்லாமையாலாவது, அல்லது இந்திரியங்க 
ளிருத்தற்குரிய சரீரத்தின்‌ உறுப்பு இல்லாமையினாலாவது உண்டான அலித்‌ 
தன்மை செவிட்டுத்தன்மை ரூபமான யாதொரு சாமர்த்தியமின்மையுண்டோ 
அதுவே சத்தியின்மை யெனப்படும்‌. இது இராசசத்துடன்‌ சிறிது சேர்ந்த தாமச 
வருக்கத்தினின்றும்‌ உண்டாகிறது. இவ்வாறே ''அசத்தியென்பது 
விடயப்பிரவர்த்தியில்லாமையால்‌ தாமசமாகவும்‌ துக்கமாவதால்‌ 
இராசசமாகவும்‌ சொல்லப்படும்‌. காரணத்தின்‌ குணம்‌ காரியத்திற்‌ நோன்று 
மாதலால்‌ இரசசின்‌ குணமாகிய துக்கம்‌ அசத்தியில்‌ தோற்றுவதால்‌ 
இராசசமென்றும்‌ சொல்லல்‌ வேண்டும்‌' ' என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௬௨) 


(௬௩) அராகமில்லாததாயும்‌ சிறிது தரும முதலியவற்றுடன்‌ 
கூடினதாயுமுள்ள அந்தத்‌ தாமசவருக்கத்தினின்றும்‌ உள்ளதை உள்ளவாறு 
அறியாமையென்னும்‌ விபர்யயம்‌ உண்டாகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) இராச சம்பந்தமில்லாததாயும்‌ சிறிது சாத்துவிகத்துடன்‌ 
கூடினதாயுமுள்ள அந்தத்‌ தாமசவருக்கத்தினின்றும்‌ உள்ளதை உள்ளவாறு 
அறியாமை ரூபமான விபர்யமுண்டாகின்றது. அது தமசு, மோகம்‌, 
மகாமோகம்‌, தாமிச்ரம்‌, அந்ததாமிச்சிரமென்னும்‌ இவற்றின்‌ ரூபமாக இருந்து 
கொண்டு தோன்றுகின்றது. இவ்வாறே “'சிறிது பொதுத்தன்மையைக்‌ 
கொண்டு ஒரு பொருளினிடத்தில்‌ பிறிதொரு பொருளினறிவானது 
விபர்யயம்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௬௩) 


(அ-கை) இவ்வாறு மிகச்சுருக்கமாகக்‌ கூறப்பட்ட பாவப்பிரத்திய 
யரூபமான புத்தியினறிவை முடித்துக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 


(௬௩-வ) இந்தப்‌ புத்தியின்‌ தருமம்‌ சிறிது கூறப்பட்டதென்பதாம்‌. 


(உரை) இந்தப்‌ பாவங்கள்‌, பிரத்தியயங்களென்னுமிவற்றின்‌ விரிவு 
மதங்க முதலியவற்றில்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. மிருகேந்திர விருத்தி 
தீபிகையில்‌ எம்மாலுங்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. ஆதலின்‌ விரிவை 
அவ்விட்ங்களிலறிந்துகொள்க. விரியுமென்றெண்ணி இவ்விடத்துக்‌ 
கூறவில்லை. (௬௩-வ) 


(௬௩-இ) (இது) சேதனனால்‌ அனுபவிக்கப்படுகின்றதென்பதாம்‌. 
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(உரை) ' போக்கியமாயிருக்கின்றமையாலென்பது மூலத்தில்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. (௬௩-இ) 


(அ-கை) புத்தியின்‌ தருமத்திற்குப்‌ போக்கியத்தன்மையைச்‌ 
சாதிக்கின்றார்‌. 


(௬௪) யாதொரு காரணத்தால்‌ தோன்றியனுபவிக்கப்படுகின்றதோ 
அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ இந்தப்‌ புத்தியின்‌ தருமத்திற்குப்‌ போக்கியத்‌ தன்மை 
சித்தித்தது என்பதாம்‌. 


(உரை) இந்தப்‌ புத்தியினுடைய ஞானமானது தோன்றியழிதல்‌ 
பற்றிப்‌ போக்கியத்தன்மையை உடையதாய்‌ இருக்கின்றது. இந்தப்‌ புத்திக்குப்‌ 
போகத்தையனுபவிக்கும்‌ கருத்தாவாயிருக்குந்தன்மை கிடையாது. அந்தக்‌ 
கருத்தாத்‌ தன்மையோவெனின்‌, நிலைபேறுடையதாய்‌ அறிவிக்கும்‌ 
ரூபமாயிருந்து கொண்டு தன்னுடைய அறிவால்‌ அறியக்கூடியதாயிருக்கும்‌. 

(௬௪) 


(௬௫) (ஆகவே) அந்த அநுபவமே போகம்‌. அது கருத்தா 
உண்டென்பதைச்‌ சாதித்துக்‌ கொடுக்கின்றது. யாதொரு காரணத்தால்‌ போகக்‌ 
கிரியையின்‌ சித்தியானது அநுபவிக்கிறவனையின்றி நிகழாதோ, அந்தக்‌ 
காரணத்தால்‌, வேண்டப்படுங்‌ கருத்தா ஒருவனுண்டென்று சாதித்துக்‌ 
கொடுக்கின்றது என்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்விடத்தில்‌ புத்திக்குச்‌ சைதன்யத்தன்மை கூறும்‌ 
பெளத்தர்களால்‌ போக்தாவாக ஒப்புக்கொள்ளப்பட்ட இந்தப்‌ புத்தி 
சம்பந்தமான ஞானமானது நிலைபேறில்லாமையானும்‌, கடம்‌ 
முதலியனபோல்‌ அசேதனமாயிருப்பதாலும்‌, வேறு காலத்தில்‌ நிகழப்‌ 
போகுங்‌ கன்மபலனை அனுபவித்தல்‌ கூடாமையானும்‌, மேலே கூறியவாறே 
போக்கியமாயிருத்தலாலும்‌, அந்தந்த விஷயங்களிலுள்ள சுக 
முதலியவற்றின்‌ அநுபவரூபமான போகமே போக்தாவைச்‌ சாதித்துத்‌ 
தருகின்றது. யாதொரு காரணத்தால்‌ போகக்கிரியையின்‌ சித்தியானது 
சேஷ்டிக்கிற போக்தாவன்னியில்‌ உண்டாகாதோ, அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ 
போகமும்‌ கிரியையாதலால்‌ அதற்குக்‌ கருத்தாவாக ஆன்மா சித்திக்கின்றது. 

(௬௫) 


(அ-கை) இவ்விடத்து வேறுமதத்தைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 
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(௬௫இ) காணப்பட்ட வியாப்தியின்றி அநுமானமும்‌ பிரமாணமன்‌ 
றென்பதாம்‌. ப 


(உரை) புகையினால்‌அநுமானஞ்‌ செய்யப்பட்ட அக்கினியானது 
அநுமானஞ்‌ செய்கிறவனால்‌ முன்னரே பிரத்தியக்ஷமாகச்‌ செய்யப்படுகிறது. 
அதனால்‌ அநுமானத்திற்கு ஏனைய பிரமாணங்களுடன்‌ ஒற்றுமையைக்‌ 
காண்கின்றோம்‌. அது பற்றியே அந்த அநுமானத்திற்குப்‌ பிரமாண்யமுண்டு. 
சுழற்றப்படும்‌ சக்கரத்தின்‌ சிரசில்‌ புகையிருந்தும்‌ அக்கினி காணப்படவில்லை. 
ஆகையால்‌ இவ்விடத்தும்‌ அநுபவரூபமான ஞானமாத்திரங்‌ காணப்பட்டு 
அறிபவனுக்கும்‌ அறிவிற்கும்‌ சொரூபபேத மறியப்படாமையால்‌ போகம்‌ 
நிகழ்வது கொண்டு போக்தா உண்டென்று சாதிக்கில்‌ பிறட்சி நேரிடுமே 
யென்னும்‌ சங்கை நிகழுமாதலின்‌ இந்த அனுமானத்திற்குப்‌ பிராமாண்யங்‌ 
கிடையாது. ஆகையால்‌ ஞானத்தைத்‌ தவிர போக்தாவான ஆன்மா ஒன்று 
சித்திக்காதென்று பெளத்தர்‌ கூறுகின்றனர்‌. அவ்வாறே *“அறிவுரூபமான இந்த 
ஒன்றையே சுகந்துக்கம்‌ முதலிய அநேக ரூபமான பரிணாமத்தையுடையதாகப்‌ 
பார்க்கின்றோம்‌. அந்த ஞானத்திற்கு விருப்பப்படி பெயர்களிட்டுக்‌ 
கொள்ளட்டும்‌'' என்று பெளத்தர்‌ கூறுகின்றனர்‌. (௬௫இ) 


(அ-கை) பெளத்தர்‌ கூற்று பொருந்தாதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௬௬) யாதொரு பிரத்தியக்ஷத்தோடு ஒற்றுமையிருப்பது பற்றி அந்த 
அநுமானத்திற்குப்‌ பிரமாணத்தன்மையிருக்கின்றதோ, அதுபோல்‌ பிரத்தி 


யக்ஷமாகய்ப்‌ பார்க்கப்பட்தற்கு எதனுடன்‌ ஒற்றுமை வேண்டுமென்பதாம்‌. 


்‌ (உரை) இதன்‌ கருத்தாவது - விஷயங்களின்‌ அறிவு ரூபமான 
அனுபவம்‌ போகம்‌. அந்தப்‌ போகத்திற்குச்‌ சுழுத்தி முதலியவற்றில்‌ 
வெளியிலுள்ள விஷயங்களின்‌ சம்பந்தமில்லையாயினும்‌, உள்ளிருக்கும்‌ 
தேகத்தின்‌ பரிசமாத்திரம்‌ விடயமாக இரத்தலால்‌ போகரூபமான அந்த அறிவு 
நிலைபேறுடையதாகவே இருக்கிறது ஆதலால்‌ தன்னுடைய அந்த அறிவுப்‌ 
பிரத்தியக்ஷத்தால்‌ சித்தமாயும்‌ அறியும்‌ ரூபத்துடன்‌ கூடினதாயும்‌ ஆன்மா 
உள்ளதென்பது கூறப்பட்டது. பெளத்தர்‌ க்ஷணிகமான ஞானத்திற்குப்‌ பிற 
பொருள்களினிடத்தில்‌ கிரியை நிகழுமேயன்றித்‌ தன்னிடத்துக்‌ கிரியை 
நிகழாதாதலால்‌ நிலைபெற்றிருக்குந்‌ தன்மையை ஞானத்தால்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
கற்பித்தல்‌ பொருத்தமன்று; அன்றியும்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ பொருளுக்கு 
ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாகவும்‌ ஒரே காலத்திலும்‌ கிரியை நிகழவுமாட்டாது; 
ஆகையால்‌ எது சத்தோ அது க்ஷணிகம்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. அவருடைய 
அந்தக்‌ கூற்றம்‌ நன்றன்று. எதனாலெனில்‌, ஒளியையுடைய இரத்தின 
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முதலியன நிலைத்திருந்து முறையாகக்‌ கடம்‌ முதலிய பொருள்களை விளக்கிக்‌ 
கொண்டும்‌, ஒரே காலத்தில்‌ ஒரே வீட்டிலுள்ள பொருள்களை விளக்கிக்‌ 
கொண்டு மிருப்பதாக அனுபவத்துடன்‌ காண்கின்றமையாலென்க. 
இதுவன்றி க்ஷணிகமானது தோன்றும்பொழுதே நசிக்குமாகையால்‌அதற்கு 
அனேக க்ஷணத்தில்‌ நிகழக்கூடிய கிரியையின்‌ நிகழ்ச்சி சம்பவிக்காது. இந்த 
விஷயம்‌ மதங்கவிருத்தியில்‌ ஆசிரியர்களால்‌ விரிவாய்ச்‌ சாதிக்கப்பட்டிருக்‌ 
கின்றது. (௬௬) 


(அ-கை) ஆகவே ஆன்மா தனது ஞானத்தால்‌ சித்தமாயினும்‌ 
அனுமானத்தாலறியக்‌ கூடுந்‌ தன்மையை ஒப்புக்‌ கொண்டு கூறுகின்றார்‌. 


(௬௬-இ) பிரத்தியக்ஷத்திற்குப்‌ பிராமாண்யமிருக்கிறபடியால்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ பிரமாணத்துடன்‌ ஒற்றுமைகிடையாது என்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்விடத்தில்‌ பிரமாணத்திற்கு வேறு பிரமாணங்களுடன்‌ 
ஒற்றுமை வேண்டுமென்பது கிடையாது. எதனாலெனின்‌, பிரத்தியக்ஷப்‌ 
பிரமாணத்திற்கு வேறு பிரமாணங்களுடன்‌ ஒற்றுமை யில்லையாயினும்‌ 
அறியப்படாத விஷயங்களின்‌ ஞானத்தை யுண்டுபண்ணும்‌ வழியால்‌ 
பிராமாண்யமிருத்தலாலென்க. இவ்வாறே “அறியப்படாத பொருளை 
யறிவிப்பது பிரமாணம்‌" என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. (௬௬-இ) 


(அ-கை) சக்கரத்தின்‌ சிரசில்‌ புகை காணப்பட்டும்‌ நெருப்பில்‌ 
லாமையாகிய பிறட்சி காணப்படுகின்றதே என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௬௭) உடன்பாட்டானும்‌ எதிர்மறையானும்‌ பிறட்சி நீங்கி விடுகின்ற 
தென்பதாம்‌. 


(உரை) எந்தப்‌ புகை முதலியவற்றிற்கு எவற்றுடன்‌ விட்டுப்‌ பிரியாத 
சம்பந்தமானது உடன்பாடு எதிர்மறைகளால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்டதோ, 
அவற்றிற்கு அவற்றினிடத்துப்‌ பிறட்சி காணப்படுகிறதில்லை. எதுபோலு 
மெனின்‌, நன்றாய்‌ ஆராய்ச்சி செய்யப்பட்ட புகை முதலியவற்றிற்கு அக்கினி 
முதலியவற்றினிடத்தில்‌ பிறட்சி காணப்படாதது போலுமென்க. சக்கரத்தின்‌ 
சிரசில்‌ உண்டானதோ வெனின்‌, சொரூப ஆராய்ச்சியின்மையால்‌ புகை 
யென்னும்‌ மயக்கத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கின்றதென்க. ஆகவே எவ்விடத்தும்‌ 
கிரியையானது கருத்தாவை முன்னிட்டதாகக்‌ காண்டலால்‌ இவ்விடத்தும்‌ 
போகக்‌ கிரியையினால்போக்தாவை யனுமானஞ்‌ செய்துகொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. (௬௭) 
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(அ-கை) உங்களாலும்‌ தனது தேகத்தில்‌ புத்தி பூர்வமாக உண்டான 
காரியமுதலியவற்றால்‌ அன்னியருடைய சரீரத்தில்‌ புத்தியுண்டென்பது வேறு 
பிரமாணங்களுடன்‌ ஒற்றுமையின்றியே அநுமானத்தால்‌ ஊகிக்கப்படு 
கிறதென்று கூறுகின்றார்‌. 

(௬௭இ) சரீரதர்மத்திற்குப்‌ பிராமாண்யமிருக்கும்பொழுது அது 
கொண்டு அன்னியருடைய சரீரத்திலும்‌ புத்தியுண்டென்பது நிச்சயிக்கப்படு 
கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) சேட்டை முதலியவற்றின்‌ ரூபமான சரீரதர்மம்‌ புத்தியை 
நிச்சயிப்பதற்கு ஏதுவாயிருப்பது கொண்டு பிறருடைய சரீரத்திலும்‌ சேட்டை 
முதலியவற்றிற்குக்‌ காரணமான புத்தியுண்டென்பது சாதிக்கப்படுகின்ற 
தென்பது பொருள்‌. அவ்வாறே '*தனது சரீரத்தில்‌ புத்தி பூர்வமான 
கிரியையைப்‌ பார்த்து அன்னியருடைய சரீரத்திலும்‌ அதே ஞானத்தால்‌ 
புத்தியானது அறியப்படுகின்றது'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. (௬௭இ) 


(அ-கை) ஆகவே, எவ்வாறு ரூபம்‌ முதலியவற்றின்‌ காட்சி வேறு 
வழியாக யேற்படாதது கொண்டு கண்‌ முதலிய இந்திரியங்கள்‌ சித்திக்‌ 
கின்றனவோ, அவ்வாறே இவ்விடத்தும்‌ போக்தாவன்னியில்‌ போகம்‌ 
ஏற்படாதது கொண்டு போக்தா சித்திக்கிறதென்னும்‌ கருத்துடன்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௬௮வ) பொதுவாகக்‌ காணப்பட்ட இந்தக்‌ காரணத்தால்‌ 
அநுமானத்திற்கும்‌ பிராமாண்யம்‌ சித்தித்ததென்பதாம்‌. 


(உரை) சாருவாகன்‌, போக்தா ஒருவனிருக்கட்டும்‌: ஆனால்‌ அவன்‌ 
காணப்படும்‌ பிருதிவி முதலிய நான்கு பூதங்களுடைய்‌ விகாரங்களின்‌ கூட்ட 
ரூபமாயிருக்கும்‌ சரீரந்தான்‌; மதுவைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ பாளை முதலிய 
வற்றின்‌ விகாரமாகிய மதுவால்‌ மதசத்தி தோன்றுமாறுபோல்‌ அந்தச்‌ 
சரீரத்தின்‌ பரிணாம விசேடத்தினாலேயே அறிவின்‌ தோற்றம்‌ ஏற்படுகின்றது. 
பிராணன்‌ முதலிய வாயுக்களின்‌ பலத்தால்‌ போக முதலிய கிரியைகள்‌ 
காணப்படுதலாலும்‌ சரீரத்தின்‌ வேருகப்‌ போக்தா உண்டென்று சொல்லுதல்‌ 
கூடாது. எதனாலெனின்‌, பிரத்தியக்ஷப்‌ பிரமாணத்தால்‌அந்த போக்தாவை 
அறியமுடியாதாகையாலென்க. : தாணப்பட்டது ச்ம்பவிக்கும்பொழுது 
காணப்படாததைக்‌ கற்பிப்பது நியாயமில்லை" யென்று பிறருங்‌ க 

௬௮-வ) 
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(அ-கை) அந்தச்சாருவாக மதமும்‌ ஒதுக்கப்பட்டதென்று கூறு 
கின்றார்‌. க ர புது ம 5 

(௬௯இ) இதே காரணத்தினாலேயே புத்தி போதத்தையனுபவிக்‌ 
கின்றவன்‌ சேதனனென்பது பிரமாணத்தால்‌ நிச்சயம்‌ செய்யப்பட்டது. 
பிருதிவி முதலியவற்றின்‌ * கூட்டம்‌  போக்தாவாயிருக்கட்டுமென்று 
சொல்லுவது பொருந்தாதென்பதாம்‌. 


(உரை) இதன்‌ கருத்தாவது, யாதொரு காரணத்தால்‌ சரீரத்தினுள்ளே 
சூல முதலிய நோய்களின்‌ ரூபமான பரிசத்தாலும்‌ வெளியில்‌ மிருதுவாயும்‌ 
கடினமாயுமுள்ள பரிசத்தாலும்‌ சரீரத்தில்‌ போக்கி யத்தன்மை காணப்படுகின்ற 
படியால்‌ கடமுதலியனபோல்‌ சரீரத்திற்குச்‌ சேதனத்தன்மை பொருந்தாதோ, 
அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ இந்தச்‌ சரீரத்தை அனுபவிக்கின்றமையால்‌ ஆன்மா 
சித்தித்ததென்பது கொண்டு இந்தச்‌ சரீரத்திற்கு ஒரு பிரமாணத்தாலும்‌ 
'சேதனத்தன்மை சொல்லமுடியாதென்க. (௬௯இ) 


(௭௦) சரீரத்திற்குச்‌ சைதன்யத்தன்மை எந்தக்‌ காரணத்தால்‌ உன்னால்‌ 
நிச்சயிக்கப்பட்டதென்பதாம்‌. (௭௦) 


(அ-கை) சுக்கிலம்‌, இரத்தமென்னும்‌ இவற்றின்‌ ரூபமான சரீரத்‌ 
தையுண்டு பண்ணும்‌ பூதங்களிருக்கும்‌ பொழுதுதான்‌ சைதன்யம்‌ தோன்று 
கின்றது. அவை இல்லாதபொழுது தோன்றுகிறதில்லை. ஆதலின்‌ சைதன்யம்‌ 
சரீரரூப மாகவே இருக்கின்றதென்று சொல்லுவாரை நோக்கிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௪௦-வ) பூதங்களிருந்தும்‌ பிறட்சி காணப்படுகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) பிணசரீரத்திலும்‌ கருப்பமுதலியவற்றிலும்‌ தேக ரூபமான 
பூதங்களிருப்பினும்‌ சைதன்யந்‌ தோன்றாமையால்‌ தேகரூபமாயிருப்பது 
சைதன்யமென்று கூறுதல்‌ பொருந்தாது. (எ௦வ) ்‌ 


(அ-கை) ஆகையால்‌ சரீரத்தை ஆன்மாவாகக்‌ கூறும்‌ கூற்றுப்‌ 
பிரமாணத்திற்குப்‌ பொருந்தாதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


( ௭௦இ) “ஆகையால்‌ சரீரத்தை யான்மாவாகக்‌ கூறும்‌ கூற்று காகத்தின்‌ 
கரைதலுக்கு ஒக்குமென்பதாம்‌. (௭௦இ) 


(அ-கை) போக்கியமா 


தலின்‌ இந்தச்‌ சரீரத்திற்கு அசேதனத்தன்மை 
உண்டென்று கூறுகின்றார்‌. 
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(௭௧இ) சர்க்கரை முதலியன சீவனுடைய சாயையினால்‌ போக்கிய 
மாயிருத்தல்ப்ற்றி அவற்றில்‌ சைதன்யத்தன்மை தோன்றாதவாறுபோல்‌ சரீர 
ரூபமான பூதக்கூட்டமும்‌ சீவனுடைய சாயையினால்‌ போக்கியமாயிருப்பது 
பற்றிச்‌ சருக்கரை முதலியவற்றுடன்‌ ஒக்குமென்பதாம்‌. 


(உரை) சாயை என்பது அநுபவரூபமான ஞானம்‌. சருக்கரை 
முதலியன சீவனான ஆன்மாவினுடைய அநுபவ ரூபமான ஞானத்தினால்‌ 
போக்கியமாக அறியப்படுந்தன்மையுடன்‌ விடயமாயிருத்தலால்‌ எக்‌ 
காலத்தும்‌ அவை சேதனத்தன்மையுடையனவ £ய்க்‌ காணப்படாதவாறு போல்‌ 
சரீர ரூபமான பூதக்‌ கூட்டமும்‌ முன்னர்க்கூறியவாறு அறியப்படுந்‌ தன்மை 
யுடன்‌ போக்கிய ரூபமாக விஷயமாயிருத்தலால்‌ அசேதனமென்பதுபற்றி 
அந்தச்‌ சரீரத்திற்குப்போக்திருத்தன்மைப்‌ பொருந்துகிறதில்லை. அன்றியும்‌ 
சரீரத்தைச்‌ சேதனனாகக்கூறின்‌ அந்தச்‌ சரீரம்‌ அடிக்கடி பரிணாமத்தையடைந்து 
நாசத்தையடைவதால்‌ பாலியநிலையில்‌ அனுபவிக்கப்பட்டதை விருத்த 
நிலையில்‌ நினைத்துப்‌,பார்த்தால்‌ ஞாபத்திற்கு வராமலிருக்கவேண்டும்‌. 
இவ்வாறு விரிவாக இந்தப்பட்சம்‌ மிருகேந்திரவிருத்தி தீபிகையில்‌ எம்மால்‌ 
விலக்கப்பட்டிருக்கின்றது. (௪௧இ) 


(அ-கை) சரீரத்திலும்‌ வேறான இந்திரியங்களே போக்தாவாயிருக்‌ 
கட்டும்‌. அவற்றின்‌ வேறான பொருள்களுக்குப்‌ போக்கிருத்தன்மையில்லை 
யென்றும்‌ இந்திரியங்களுக்குச்‌ சைதன்யத்தன்மை உண்டென்றும்‌ கூறுவோர்‌ 
கூற்றுப்‌ பொருந்தாதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௭௨இ) போக்கியத்தன்மை கரணத்‌ தன்மையென்னும்‌ இவற்றால்‌ 
இந்திரியங்களுக்குச்‌ சைதன்யமின்மை சித்தித்தது. ஆகையால்‌ ஞான 
சுபாவனான புருடன்றான்‌ போக்தாவாவனென்பதாம்‌. 


(உரை) முன்னர்க்கூறியவாறு இந்திரியங்களும்‌ போகத்திற்காக 
ஏற்பட்டமைபற்றிப்‌ போக்கியமாயிருத்தலாலும்‌, ஆயுதம்‌ முதலியனபோல்‌ 
கரணத்தன்மையுடன்‌ கூடியிருத்தலாலும்‌, இதற்குச்‌ சேதனமின்மை மறுக்க 
முடியாததாகும்‌. ஆகையால்‌ இந்திரியங்களுக்குக கருத்தாவாயிருக்குந்‌ 
தன்மை கிடையாது. ஞானசுபாவனான ஆன்மாவிற்கே கருத்தாவாயிருக்குந்‌ 
தன்மையுண்டு. ஏனையகாரகங்களின்‌ பிரவிருத்தியிலும்‌ நிவிருத்தியிலும்‌ 
ஆன்மாவேயேதுவாக இருக்கின்றமையால்‌ அவனுக்கே கருத்தாவாயிருக்குந்‌ 
தன்மை பொருந்துகின்றது. இவ்வாறே “தாரகங்களைத்‌ தொழிற்படும்படி 
செய்வதிலும்‌ தொழிற்படாதிருக்கச்‌ செய்வதிலும்‌ ,எவன்‌ சமாத்தனா 
யிருக்கின்றனோ அவனே கருத்திருகாரகன்‌. அவன்‌ பிரவிருத்தியில்லாதவ 
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னாகவாவது பிரவிருத்தியுடையவனாகவாவது இருக்கலாம்‌'' என்று பிறருங்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. (௭௨இ) 


(௭௩) போக்கியத்தினுடைய சாயையினால்‌ சம்பந்தஞ்செய்யப்பட்ட 
அறிவின்‌ தோற்றமே போக்தாவிற்கு போகமாகும்‌ என்பதாம்‌. 


(உரை) போக்யமென்ப்து சுகம்முதலியவற்றின்‌ ரூபமான 
புத்தியாகும்‌. சாயையென்பது இவ்விடத்தில்‌ புத்தியின்‌ சொரூபம்‌. இந்த புத்தி 
சொரூபத்துடன்‌ சம்பந்தித்த அறிவின்தோற்றமே போக்தாவிற்குப்‌ 
போகமாகும்‌. இவ்வாறே சுவாயம்புவத்திலும்‌ '*இந்தப்புமானுடைய சுக 
துக்கங்களைக்‌ குறிக்கக்கூடிய ஞானமே போகம்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்‌ 
கின்றது. (௭௩) 


(௭௩-இ) (அவ்வாருகவும்‌) அசேதனமான போக்கியமானது அந்த 
ஆன்மாவின்‌ சைதன்ய சம்பந்தத்தால்சேதனம்‌ போல்‌ பிரகாசிக்கின்ற 
தென்பதாம்‌. 


- (உரை) புத்தி முதலிய போக்கியமானது அசேதனமாயினும்‌அந்த 
ஆன்மாவின்‌ சைதன்ய சம்பந்தத்தால்‌ சேதனம்‌ போல்‌ பிரகாசிக்கின்றது. 
அவ்வாறே சாங்கியர்களும்‌ “*அசேதனம்‌ சேதனம்‌ போலிருக்கின்றது ' என்று 
கூறுகின்றனர்‌. (௪௩இ) 


(௭௪இ) (இவ்வாருகவும்‌) பசுக்களுக்கும்‌ பாசங்களுக்கும்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று சேதன மசேதனமென்னும்‌ இவற்றின்‌ சாயா சம்பந்தமானது 
போக்கியம்‌ வாயிலாக மிகவும்‌ பிரகாசிக்கின்றது என்பதாம்‌. 


(உரை) சித்தத்தாலதிட்டிக்கப்பட்ட ஞானேந்திரியங்களின்‌ 
சமூகமானது போக்கிய வஸ்த்துக்களை ஆன்மாவிற்கு விஷயமாகும்படி 
சேர்க்கின்றது. புத்தியினால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்ட அந்தப்‌ போக்கியப்‌ பொருளை 
ஆன்மா அறிகின்றான்‌. இவ்வாறே ''புத்தியினால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்ட 
பொருள்களைப்‌ புருடன்‌ கிரகிக்கின்றான்‌'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
ஆகவே பிரகாச ரூபமாயிருத்தலால்‌ கண்ணாடி போலிருக்கும்‌ புத்தி போத 
ரூபமான போகம்‌ வாயிலாக போக்தாவான ஆன்மாக்களுடையளவும்‌, 
விஷய ரூபமாகப்‌ பரினாமத்தையடைந்த போக்கியங்களான பாசங்களுடை 
யனவும்‌ ஆகிய பிரதிபிம்பிக்கப்பட்ட சேதனாசேதன ரூபமான சாயைகளின்‌ 
சொரூபத்தினுடைய சம்பந்தமாத்திரம்‌ எப்பொழுதும்‌ ஒரே ரூபமாகப்‌ 
பிரகாசிக்கின்றது. அதுகொண்டே ஆன்மாவல்லாத பொருள்களில்‌ ஆன்மா. 
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வென்னும்‌ மயக்கமானது சம்சாரிகளுக்குண்டாகின்றது. ஆன்மாவைப்‌ 
பற்றிய விவேகஞானம்‌ உண்டாகும்பொழுது சம்சாரிகளுக்குப்‌ 
பிரகிருதிலயமென்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. அதுவே சாங்கியர்களுக்கு 
முத்தியாகும்‌. ்‌ ப (௭௪இ) 


(௭௫) (ஆகவே) பிரபுவினுடைய போக்கியத்தை விடயமாக 
உடைய போகமானது நீரில்‌ சந்திரனுடைய சாயை எவ்வாறோ 
அவ்வாறிருக்கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) பிரபு என்பது இவ்விடத்திலான்மாவைக்‌ குறித்தது 
போக்கியத்தை விஷயமாக உடைய போகமானது வியாபகனான 
ஆன்மாவினுடையதாகும்‌. அந்த ஆன்மா போகத்தின்‌ நிச்சபரூபமான புத்தி 
போதத்தில்‌ நீரில்‌ சந்திரனுடைய சாயை போலிருக்கின்ற -... சந்திர பிம்பம்‌ 
சடமாயுந்‌ தூலமாயுமிருப்பதால்‌ சைதன்யத்தின்‌ தோற்றத்திற்கு” 
திருட்டாந்தமாகாது. சொரூபத்‌ தோற்றத்திற்கு மாத்திரம்‌ திருட்டாந்தமாகச்‌. 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. ஆகவே சேதனனுக்குப்‌ போக்திருத்தன்மை யிருப்பது 
கொண்டு புருடனுக்குத்தான்‌ கருத்திருத்தன்மை சொல்லல்‌ வேண்டும்‌ 
அசேதனங்களாயும்‌ போக்கியங்களாகவுமிருக்கும்‌ புத்தி முதலியவற்றிற்குக்‌ 
கருத்திருத்தன்மை கூறுதல்‌ பொருந்தாது. (௪௫) 


(அ-கை) கருத்திருத்தன்மையாவது கிரியையை நிகழ்த்துதல்‌. அது 
புருடனுக்கிருப்பின்‌ அவனுக்குப்‌ பரிணாமத்தன்மை வந்துவிடும்‌. புருடன்‌ 
விகாரமற்றவனல்லவா. ஆகையால்‌ இந்தப்‌ புருடனுக்குக்‌ கருத்திருத்தன்மை 
யுண்டென்பது பொருந்தாது. ஆனால்‌ பிரகிருதிக்குக்‌ கருத்திருத்தன்மை 
கூறவேண்டும்‌. அந்தப்‌ பிரகிருதியானது விவேக ஞானம்‌ வருமுன்னா மகத்து 
முதலியவற்றின்‌ ரூபமாகப்‌ போக்கியமாயிருந்து கொண்டு புருடனுக்குப்‌ 
போக்கியரூபமாய்த்‌ தன்னைக்‌ காட்டுகின்றது. ஆதலால்‌ இந்தப்‌ பிரகிருதி 
சம்சாரமென்று கூறப்படுகின்றது. பிரகிருதி புருட விவேகம்‌ உண்டான 
பொழுது புருடனிடத்தினின்றும்‌ பிரகிருதி நீங்குதலே முத்தியென்று சொல்லத்‌ 
தகுந்தது. இவ்வாறு சாங்கியர்‌ கூறுகின்றனர்‌. இதற்கு ' நாட்டியத்‌ 
தலத்திலிருப்பவர்க்கு நடனஞ்செய்பவள்‌ தன்னுடைய நடனத்தைக்‌ 
காட்டியபின்னர்‌ அந்தத்‌ தலத்தினின்றும்‌ நீங்குவதுபோல, பிரகிருதியானது 
தனது சொரூபத்தைப்‌ புருடனுக்குக்‌ காட்டிய பின்னர்‌ அவனிடத்தினின்றும்‌ 
நீங்குகின்றது'' என்று திருட்டாந்தமும்‌ அவர்‌ காட்டுகின்றனர்‌. இதைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 
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(௪௬) புத்தி முதலியவற்றை அறியும்‌ ரூபமான போகத்தில்‌ 
புருடனுக்குப்‌ பரிணாம்த்தன்மை வந்துவிடுமென்னுமச்சத்தால்‌ போகத்தை 
'கொள்ளாத்‌ விஷயத்தில்‌ பெத்தான்மா முத்தான்மாவாகிய இருவருக்கும்‌ 
விசேஷமில்லாமற்‌ போய்விடுமென்பதாம்‌. 


(உரை) இதன்‌ கருத்தாவது, கருத்திருத்தன்மையாவது 
தொழிற்பாடுடைமையன்று; தொழிற்‌ செய்யுஞ்‌ சக்தியுடைமையேயாம்‌. 
காந்தத்தின்‌ சன்னிதியில்‌ இரும்பு தொழிற்படுமாறு போல்‌ ஆன்மாவின்‌ 
சன்னிதியில்‌ சரீரமுதலியவற்றிற்கே அலைத்தல்‌ முதலிய ரூபமான 
தொழிற்பாடு காணப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ புத்திமுதலியவற்றை அறியும்‌ 
ரூபமான போகவிடயத்தில்‌ புருடனுக்குப்‌ பரிணாமத்தன்மை கிடையாது. புத்தி 
முதலியவற்றிற்கு வேருயிருந்து அவற்றை யறியுந்தன்மை புருடனுக்கிருக்‌ 
கின்றது. 'நின்பக்கத்திலோவெனின்‌, புருடன்‌ நின்மலனுகையாலும்‌, புத்தி 
முதலியவற்றிற்கு வேருயிருப்பதென்பதை ஒப்புக்கொள்ளாமையாலும்‌, 
போக்தாவிற்கும்‌ முத்தனுக்கும்‌ விசேடமில்லாமற்‌ போய்விடும்‌. எதனா 
லெனின்‌ இருவருக்கும்‌ மலமின்மை சமமாகையாலென்க. (௭௬) 


-(அ-கை) பிறிதொரு காரியத்திற்காகப்‌ பிரவிருத்தித்த பிரகிருதியே 
புருடனுடைய மோக்ஷத்தின்‌ பொருட்டுப்‌ பிரவிருத்திக்கின்றதென்று 
கூறவேண்டும்‌. “கன்றின்‌ விருத்தியின்‌ பொருட்டு அசேதனமான பாலுக்கு 
எவ்வாறு பிரவிருத்தி காணப்படுகின்ற தோ அவ்வாறே புருடனுடைய 
மோட்சத்தின்‌ பொருட்டுப்‌ பிரகிருதிக்குப்‌ பிரவிருத்தி காணப்படுகின்றது" 
என்பாரை நோக்கிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௭௪௬இ) புருடனுடைய மோட்சத்தின்‌ பொருட்டுப்‌ பாசங்களின்‌ 
பிரவிருத்தி தடுக்கப்பட்டதென்பதாம்‌. 


(உரை) பிரகிருதி சடமாயிருத்தலால்‌ அதற்குப்‌ புருடனைக்‌ குறித்துப்‌ 
பிரவிருத்தி யுண்டென்பது பொருந்தாது. பாலுக்கும்‌ சேதனனான பசுவால திட்‌ 
'டிக்கப்பட்டே பிரவிருத்தி காணப்படுகின்றது. பாசங்கள்‌ சடம்‌; சேதனனும்‌ 
அதிட்டிக்கப்பட்டுப்‌ பிரவிருத்திக்கின்றமையால்‌ என்னும்‌ இந்த அனுமானத்‌ 
தில்‌ வாயு நீர்‌ என்னும்‌ இவையும்‌ பக்கமாகின்றமையால்‌ இவை சேதனனை 
யதிட்டித்தே தொழிற்படுகின்றன. அன்றியும்‌ பிரகிருதிக்குப்‌ பிரவிருத்தியை 
ஒப்புக்கொள்ளும்‌ விடயத்தில்‌ மலமில்லாதவனான ஆன்மாவைக்‌ குறித்து 
பிரகிருதியின்‌ ரொழிற்பாடு பொருந்தாது. பொருந்துமெனின்‌, முத்தனிடத்தும்‌ 
பிரகிருதிக்குப்‌ பிரவிருத்தி உண்டாகும்‌ (௪௬இ) 
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(அ-கை) ஆகவே பெத்தான்மா ஆசையுடன்‌ கூடியிருக்‌ 
கும்பொழுது போகத்திற்காக முயற்சித்தலால்‌, அந்த ஆன்மாவினிடத்தில்‌ 
விகாரத்தை ஒப்புக்கொள்ளாத விஷயத்தில்‌ போகமும்‌ பொருந்தாதெனக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. ன க , ர ரர 
(௭௭) போக்தாவினிடத்தில்‌ விகாரத்தன்மையை ஒப்புக்கொள்ளாத 
விஷயத்தில்‌ முத்தனிடத்துப்போல்‌ அவனிடத்திற்போகம்‌ பொருந்துகிற 


தில்லை யென்பதாம்‌. 


(உரை) பிரகிருதியைத்‌ தொழிற்படுத்துவதற்கு அவிவேகமே 
காரணம்‌. பிரகிருதி புருடவிவேகஞானம்‌ உண்டாயின்‌ பிரகிருதியானது 
புருடனிடத்தில்‌ தன்னதிகாரத்தினின்று நீங்கினமையால்‌ பிரவிருத்திக்‌ 
கிறதில்லை. ஆகையால்‌ பெத்தன்‌ முத்தனிருவருக்கும்‌ விசேடமில்லை யென்பது 
கூடாது. இவ்வாறே ''பிரகிருதியிவட நல்ல பொருளானது வேறொன்னு 
மல்லையென்பது எனது அபிப்பிராயம்‌. எந்தப்‌ பிரகிருதியானது பார்க்கப்‌ 
பட்ட அதன்‌ பின்னர்‌ மீண்டும்‌ புருடனுடைய பார்வையை அடைகிற 
தில்லையோ'' என்று கூறுகின்றனர்‌. அது பொருந்தாது. எவ்வாறெனின்‌, 
நின்பக்கத்தில்‌ புருடன்‌ நின்மலனாகையால்‌ அவிவேகம்‌ உண்டென்பது 
பொருந்தாது. மலமாகிய காரணமின்றி அவிவேகமிருப்பின்‌ எப்பொழுதும்‌ 
விவேகமுண்டென்பது சித்திக்காது. ஆகையால்‌ வேறு வழியால்‌ அவிவேக 
முண்டென்பது பொருந்தாதது கொண்டு புருடனுக்கு மலத்தன்மை அராகத்‌ 
தன்மைகளை ஒப்புக்கொள்ள வேண்டுமென்று கூறுப்போகின்றோம்‌. (௭௪) 


| (அ-கை) இவ்வாருயின்‌ மலத்தன்மையுடன்‌ கூடியிருந்தலால்‌ 
ஆன்மாவிற்கு அஞ்ஞான சுபாவத்தையும்‌, சரீரத்துடன்‌ கூடியறியுந்தன்மை 
யிருத்தலால்‌ விகாரத்தையும்‌ ஒப்புக்கொள்ளும்‌ விஷயத்தில்‌, பிறிதொன்றன்‌ 
சுபாவத்தின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஆன்மாவிற்கு அநித்தியத்தன்மை வந்துவிடு 
மென்னும்‌ புறமதத்தின்‌ ஆசங்கையைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(எஎவ) விகாரத்தன்மை யிருத்தலால்‌ அநித்தியனென்று கூறின்‌ 
என்பதாம்‌. 


(உரை) போக்தாவானவன்‌ என்பது சேர்த்துக்கொள்ளல்வேண்டும்‌ 
(எஎவ) 


(அ-கை) அந்த ஆசங்கையை நீக்குகின்றார்‌. 
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....... (௪௪இ) மாயையினால்‌ சாதிக்கத்தகுந்த விசேடத்தை நீரறியவில்லை 
யென்பதாம்‌. 5 
(உரை) மாயாகாரியங்களால்‌ உள்ளிருக்குஞ்‌ சரீரம்‌ வெளியி 
லிருக்குஞ்‌ சரீரங்களின்‌ வழியாகச்‌ செய்யப்படும்‌ விசேடத்தை நீரறியவில்லை. 
ஆகையால்‌ அநித்தியத்தன்மை முதலிய தோஷங்கள்‌ கிடையாவென்க. 
(௭௪இ) 


(அ-கை) அநித்தியத்தன்மை முதலிய தோஷங்கள்‌ இல்லை யென்பது 
எவ்வாறென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௪௮) சொரூபத்தோற்றத்தை யடைதலால்‌ விகாரத்தன்மை 
அநித்தியத்தன்மை கிடையாவென்பதாம்‌. 


(உரை) நையாயிகர்‌ முதலாயினாரைப்‌ போல்‌ ஆன்மாவைச்‌ 
சடப்பொருளாக நாங்கள்‌ கொள்ளவில்லை. ஆனால்‌ அறியுஞ்‌ சுபாவத்தை 
யுடையவனாகவே கொள்கின்றோம்‌. அவனுடைய அந்தச்‌ சுபாவமானது சரீர 
முதலியவற்றின்‌ சேர்க்கையின்றித்‌ தோன்றாமையின்‌ அனாதியான யாதோ 
ஒன்றால்‌ கட்டுப்பட்டவனென்று நம்மால்‌ அந்த ஆன்மா 
நிச்சயிக்கப்படுகின்றான்‌. யாதோ ஒன்றென்ற அது மலமென்றே 
கூறப்போகின்றோம்‌. ஆகவே மாயாகாரியங்களான கலை முதலியவற்றால்‌ 
மலத்தினுடைய ஏக தேச மறைப்பு நீக்கத்தில்‌ ஏகதேசமாக சொரூபத்தோற்றம்‌ 
ஆன்மாவிற்குண்டாகின்றது. மலபரிபாகம்‌ வந்த பின்னரோவெனின்‌, தீக்கை 
யென்னும்‌ பெயருடைய சிவசத்தியினால்‌ எல்லா விடயங்களின்‌ தோற்றமும்‌ 
உண்டாகின்றது. ஆகையால்‌ இவனுக்கு விகாரத்தன்மையும்‌ அநித்தியத்‌ 
தன்மையுங்‌ கிடையாவென்க. (௪௮) 


(௭௮இ) (இவனுக்கு) போக்கியப்‌ பொருள்களின்‌ சேர்க்கையினால்‌ 
உண்டான அராகமும்‌ இவன்‌ சுத்தனாயிருக்கிறபடியால்‌ இவனிடத்தில்‌ 
தோன்றுகின்றது. பரிணாமமென்னுங்‌ காரணத்தாலன்று என்பதாம்‌. 


(உரை) ஆகையால்‌, போக்கியப்‌ பொருள்களின்‌ 
சம்பந்தத்தாலுண்டான அராகமென்னும்‌ சுகதுக்க மோகரூபமாகிய 
பிரகாசமும்‌, இவன்‌ படிகம்போலப்‌ பிரகாசரூபமாயிருத்தலால்‌ இவனிடத்தில்‌ 
தோன்றுகின்றது. முன்‌ கூறப்பட்ட பரிணாமமென்னுங்‌ காரணத்தாலன்று. 
அந்தப்‌ பொருள்களினுடைய சம்பந்தமும்‌ இவன்‌ அந்தப்‌ பொருள்களுக்கு 
வேருயிருந்து அவை இவனுக்கு விஷயமாதலே யென்று முன்னர்க்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௪௮இ) 
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(அ-கை) ஆகவே போக்கியமான சரீரத்திற்கு அடிக்கடி 


பரிணாமமேற்படினும்‌ போக்தாவான ஆன்மாவிற்குப்‌ பரிணாமத்‌ தன்மை 
கிடையாதென்று கூறுகின்றார்‌. I 


(௭௯இ) சரீரம்‌ பரிணாமத்தன்மை யடைவதால்‌ ஆன்மா பரிணாமி 
என்று கூறலாகாது. கூறின்‌ புத்திமுதலியனபோல்‌ பரிணாமத்தன்மையை 
யடைவதுபற்றி ஆன்மாவிற்கு அசேதனத்‌ தன்மையும்‌ போக்கியத்தன்மையும்‌ 
வந்துவிடுமென்பதாம்‌. | 

(உரை) ஆன்மாவிற்கும்‌ பரிணாமத்தன்மையை ஒப்புக்கொள்ளும்‌ 
விஷயத்தில்‌ புத்தி; முதலியனபோல்‌ போக்கிய்த்தன்மையும்‌ 
அசேதனத்தன்மையும்‌ நேரிடுமென்பது பொருள்‌ (௪௯இ) 


(அ-கை) இவ்விடயத்தில்‌ பிறருடைய மதத்தைக்‌ கூறிமறுக்கின்றார்‌. 


(௮௦இ) குணமான ஞானம்‌ சமவாய சம்பந்தத்துடன்‌ கூடி 
உண்டாகின்றது. அந்த ஞானமே புருடனுக்குச்‌ சைதன்னியமாகும்‌. 
வேறென்றென்பது பொருந்தாதென்பதாம்‌. 


(உரை) ஆன்மா சடசுபாவமுடையவன்‌. அவனுக்கு மனத்தின்‌ 
கூட்டத்தால்‌ குணமாக ஞானம்‌ சமவாய சம்பந்தத்துடன்‌ தோன்றுகின்றது. 
தோன்றிய அந்த ஞானமே அவனுக்குச்‌ சைதன்யம்‌. இயல்பாக 
அறியுந்தன்மை கிடையாது. இவ்வாறு நையாயிகர்‌ கூறுகின்றனர்‌. அது 
பொருந்தாது. ஆன்மாவிற்குச்‌ சடத்தன்மையுண்டென்று கூறின்‌ கடம்‌ முதலிய 
சடப்பொருளில்‌ ஞானத்திற்குச்‌ சமவாய சம்பந்தம்‌ பொருந்தாதவாறுபோல்‌ 
ஆன்மாவிற்கு ஞானத்துடன்‌ சமவாய சம்பந்தம்‌ பொருந்தாது. (௮௦இ) 


(அ-கை) ஞானத்துடன்‌ சமவாய சம்பந்தத்தைக்‌ கன்மமே நியமனஞ்‌ 
செய்வதாயிருக்கின்றது; கன்மத்துடன்‌ பற்றுக்‌ கோடுடைய புருடனிடத்‌ 
திலேயே சமவாய சம்பந்தத்துடன்‌ ஞானம்‌ உண்டாகின்றமையாலும்‌, 
கன்மத்தைப்‌ பற்றுக்கோடாக உடைத்தாகாத கடம்‌ முதலியவற்றில்‌ 
உண்டாகாமையாலுமென்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(அகஇ) அறியாமையை யுடையவனான மனிதனிடத்திலேயே 
ஞானமுண்டாகின்றது; ஏனைய கடம்‌ முதலியவற்றில்‌ ஞானமுண்டாகிறதில்லை 
யென்னுமிந்த விடயத்தில்‌ கன்மம்‌ நியமனம்‌ செய்வதென்பது பொருந்தாது 
அந்தக்‌ கன்மம்‌ வேறிடத்திலிருக்கின்றமையா லென்பதாம்‌. 
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(உரை) உழுதல்‌ முதலியன பூமியினிடத்திலிருக்குமாறு போல, 
கன்மமும்‌ பிரகிருதியினிடத்திலிருக்கும்‌. ஆன்மாவினிடத்திலிருப்பதாக 
ஆகாது. ஆகுமெனில்‌ ஆன்மாவிற்கு விகாரத்‌ தன்மை வந்துவிடுமென்று 
முன்னரே கூறப்பட்டிருக்கின்றது. அகவே கன்மமும்‌ இவ்விடத்தில்‌ 
நியமனஞ்‌ செய்வதாக ஆகாது. (௮௧இ) 


(அ-கை) ஆகவே சைதன்யத்தின்‌ சமவாயத்தால்‌ ஆன்மா 
ஞானசுபாவனாகவே சித்தித்தானென்று கூறுகின்றார்‌. 


...(௮௨இ) மோகத்தன்மையினின்றும்‌ மோகமானது எவ்வாறு வேறில்‌ 
லையோ அவ்வாறே சைதன்யத்தினின்றும்‌ ஆன்மா வேறில்லை யென்பதாம்‌. 


(உரை) சைதன்யரூபமான ஞானமானது ஆன்மாவின்‌ 
தருமமானபடியால்‌ தருமத்திற்கு நாசமுண்டானபொழுது தருமத்தினின்றும்‌ 
வேறுபடாமையினால்‌ தருமிக்கும்‌ நாசமுண்டாகுமென்பது கொண்டு 
எப்பொழுதும்‌ ஞான சுபாவனாகவே ஆன்மாவை ஒப்புக்‌ கொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. அந்த ஆன்மா மலத்தால்‌ மறைக்கப்பட்டிருத்தலால்‌ மனம்‌ புத்தி 
முதலியன ஆன்மாவினறிவை ஏகதேசத்தில்‌ விளங்குகின்றவையாகச்‌ 
சித்தித்தன வென்பது கூறப்பட்டது. (௮௨இ) 


(அ-கை) இந்த அன்மாவிற்குப்‌ போகக்‌ கிரியையில்‌ உபகாரஞ்‌ 
செய்வதற்குத்‌ துணையாகச்‌ சித்தித்த கிரியையிற்‌ செலுத்துதல்‌, கரணம்‌, 
ஆசையையுண்டுபண்ணுதல்‌ என்னும்‌ இவை ரூபமான கலை வித்தை அராக 
மென்னும்‌ மூன்று சட்டைகளும்‌ பிரகிருதியைச்‌ சாதித்த பின்னர்க்‌ கூறப்படப்‌ 
போகின்றனவென்று கூறுகின்றார்‌. 

(௮௩இ) போகக்கிரியையில்‌ கருத்தாவான இவனுக்குத்‌ துணையா 
யுள்ள கிரியையிற்‌ செலுத்துதல்‌, கரணம்‌, பாக்கியப்‌ பொருளில்‌ ஆசையை 
யுண்டுபண்ணுதலாகிய மூன்றும்‌ பிரகிருதியைச்‌ சாதித்த பின்னர்க்‌ கூறப்படப்‌ 
போகின்றனவென்பதாம்‌. (௮௩இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு சம்பந்தம்‌ பற்றிப்‌ போக்தாவைச்‌ சாதித்துவிட்டு 
எடுத்துக்கொண்ட புத்தியினின்றே அகங்காரமுண்டாகின்றதென்று 
கூறுகின்றார்‌. 

(அசஇ) யாதொரு காரணத்தால்‌ புத்தியினுடைய கூர்மை முதலிய 
வியாபாரங்களில்‌ காரியத்தை யுண்டுபண்ணுங்‌ குணங்கள்‌ காணப்படுகின்‌ 
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றனவோ, அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ புத்தியினுடைய மற்றொரு பாகமானது 
குணத்துடன்‌ கூடி அகங்காரத்தை யுண்டுபண்ணிற்றென்பதாம்‌. 


(உரை) அந்தப்‌ புத்தியினுடைய கூர்மை முதலிய வியாபாரங்களில்‌ 
முன்னர்க்கூறியவாறே ஒன்றோ டொன்றெதிர்த்துப்‌ பற்றியிருத்தலாலும்‌, 
சமமாகப்‌ பற்றியிருத்தலாலும்‌, காரியத்தையுண்டுபண்ணுங்‌ குணங்கள்‌ 
காணப்படுகின்றன. இவ்வாறே சாங்கியரும்‌ '*குணங்கள்‌ ஒன்றோ டொன்‌ 
றெதிர்த்துப்‌ பற்றியிருத்தலாலும்‌, சமமாகப்‌ பற்றியிருத்தலாலும்‌ பிரவிருத்தி 
களையுடையன'' என்று கூறுகின்றனர்‌. ஆதலால்‌ நிச்சயிப்பதற்கு ஏதுவான 
புத்தியினுடைய மற்றொரு பாகம்‌ குணத்துடன்‌ சேர்ந்து அகங்காரத்தையுண்டு 
பண்ணிற்று. '“ஒன்று தனிமையாயிருந்து ஒன்றையுண்டு பண்ணாது' ' என்னும்‌ 
நியாயத்தால்‌ குணங்கள்‌ ஒன்றோடொன்று சேர்ந்தே காரியங்களையுண்டு 
பண்ணுகின்றனவாக ஆகின்றன. அவ்வாறே எல்லாப்‌ பொருள்களினிடத்தும்‌ 
குணங்கள்‌ சேர்ந்திருக்கின்றன. இது சத்துவ சம்பந்தம்‌ என்னும்‌ 
வியவகாரங்கள்‌ சத்துவ குணம்‌ அதிகமாயிருப்பது பற்றியேயாம்‌. (௮௪இ) 
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(அ-கை) புத்தியானது நேரே குணத்தின்‌ காரியமாயிருத்தலினா 
லேயே அந்தப்‌ புத்தியினிடத்தில்‌ குணத்தின்சேர்க்கை காணப்படுகின்றது. 
கடமுதலியவற்றில்‌ மண்ணின்‌ சொரூபம்‌ சம்பந்திப்பது போலுமென்று 
கூறுகின்றார்‌. 


(௮௫௫) புத்தியானது குணதத்துவத்தின்‌ முதலாவது விகாரமாகும்‌. 
ஆகையால்‌ அதனிடத்தில்‌ உண்டாதல்‌, ஒன்றோடொன்றெதிர்த்தலாகிய 
இவற்றுடன்‌ நியமமாகக்‌ குணங்களிருத்தல்‌ பொருந்துகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) புத்தியினிடத்தில்‌ குணங்கள்‌ நியமமாக ஒன்றோ டொன்‌ 
றெதிர்த்துக்கொண்டு தோன்றிச்‌ சித்தி முதலியவற்றை யுண்டுபண்ணுகின்றன 
வென்று முன்னர்க்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௮௫இ) 


(அ-கை) இவ்வாருயின்‌ அகங்காரத்திற்கும்‌ குணத்தின்‌ சேர்க்கை 
யிருத்தலால்‌ குணங்களினின்றே அகங்காரந்தோன்றினதாகக்‌ கொள்ள வந்து 
விடுமென்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. | 


(௮௬இ) அகங்காரத்திலும்‌ இந்த நியாயத்தைக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. 
ஒன்றில்‌ நின்று ஒன்று தோன்றுதலால்‌ தன்மாத்திரைகளிடத்தும்‌ குணத்தின்‌ 
சேர்க்கை சம்பந்திக்கின்றதென்பதாம்‌. 
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(உரை) அகங்காரமுதல்‌ பூதமீருக உள்ள அனைத்தும்‌ ஒன்றில்‌ நின்று 
ஒன்றுதோன்றுதலால்‌ பரம்பரையாக குணத்தின்‌ காரியமாயிருக்கின்றன. 
அகங்காரமாத்திரம்‌ அன்று. தன்மாத்திரைகளிடத்தும்‌ என்ற உம்மையால்‌ 
"இந்திரியங்கள்‌ பூதங்களென்னுமிவற்றினிடத்தும்‌ குணத்தின்‌ சேர்க்கை 
சம்பந்திக்கின்றது. கடங்கபாலங்களில்‌ மண்ணின்‌ சொரூபம்‌ சம்பந்திப்பது 
போலும்‌. ஆகவே இவற்றிற்குக்‌ குணத்தின்‌ சேர்க்கை இருப்பது கொண்டு 
குணங்களினின்றும்‌ பரம்பரையாக உற்பத்தியிருப்பினும்‌ நேரே உற்பத்தி 
யில்லாமையால்‌ மேலே கூறிய நியாயம்‌ அகங்காரத்திற்கு வந்துவிடு 
மென்னுங்‌ குற்றமில்லை. (௮௬இ) 


(அ-கை) இனி அந்தக்‌ குணங்கள்‌ இவையென்பதும்‌ எந்த 
வியாபாரங்களால்‌ அவை சித்திக்கின்றன வென்பதும்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௮௭௪இ) புருடனுக்குப்‌ போக்கியப்‌ பொருளை எவை 
தோற்றுவித்தனவோ, புத்திக்குக்‌ காரணங்களான அத்தகைய சத்துவம்‌ ரஜஸ்‌ 
தமசு என்னும்‌ குணங்கள்‌, பிரகாசம்‌ வியாபாரம்‌ நியமமென்னும்‌ 
வியாபாரங்களால்‌ சித்திக்கின்றனவென்பதாம்‌. 


(உரை) மேலே கூறியவாறு புத்தி முதலியவற்றின்‌ வாயிலாகப்‌ 
புருடனுக்குப்‌ பாவங்களும்‌ பிரத்தியயங்களுமான போக்கியப்‌ பொருளைச்‌ 
சிருட்டியின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ எவை தோற்றுவித்தனவோ, இப்பொழுதும்‌ 
தோற்றுவிக்கின்றனவோ, அவை குணங்களாகும்‌. அவை புத்திக்குக்‌ 
காரணங்களாகும்‌. அந்தக்‌ குணங்கள்‌ ஒன்றினின்றும்‌ மற்றொன்று பிரிக்கப்‌ 
படாமையின்‌ ஒரே தத்துவமாகும்‌. அவ்வாறே ''ஒன்றினின்று மற்றொன்று 
பிரிக்கப்படாமையின்‌ குணங்கள்‌ மூன்றாயினும்‌ தத்தவம்‌ ஒன்றே'' என்று 
கேட்கப்படுகின்றது. ஆகவே புத்திக்குக்‌ காரணமாயிருக்குந்‌ தன்மையால்‌ 
பிரகாசம்‌ தொழில்‌ நியமமென்னும்‌ வியாபாரங்களால்‌ சத்துவ முதலிய 
குணங்கள்‌ சித்திக்கின்றன. பிரகாச முதலிய இவை முக்கியமாயிருப்பது 
பற்றிக்‌ காட்டப்பட்டன. சலியாதிருக்குந்தன்மை, ஊக்கம்‌, சூரத்தன்மை, 
குரூரத்‌ தன்மை, இரமித்தலின்மை, மந்தமாயிருக்குந்‌ தன்மை யென்னும்‌ 
இவையும்‌ குணத்தின்‌ காரியங்களாக ஆகமங்களில்‌ படிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 


(௮௪இ) 


மாயிருக்கின்றனவென்று சாங்கியர்‌ கூறுவது பொருந்தாதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 
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(௮௮இ) சடத்தன்மையும்‌ அநேகத்‌ தன்மையும்‌ குணங்களுக் 
கிருத்தலால்‌ அந்தக்‌ குணங்களுக்குக்‌ கடம்‌ முதலியனபோல்‌ காரணத்தை 
முன்னிட்டிருக்குந்தன்மை சித்தித்திருப்பதை யறிந்துகொள்க வென்பதாம்‌. 


(உரை) யாதொரு காரணத்தால்‌ இந்தக்‌ குணங்களுக்கு 
அநேகத்தன்மை இரக்கின்றதோ, அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ அநேகத்‌ தன்மையும்‌ 
சடத்தன்மையுமிருப்பது கொண்டு கட முதலியன போல்‌ காரியத்‌ தன்மை 
சித்திக்கின்றது. (௮௮இ) 


(அ-கை) இந்தக்‌ குணங்களுக்கு முதற்காரணமிதுவென்று 
கூறுகின்றார்‌. 


(௮௯இ) எதனிடத்தில்‌ குணங்கள்‌ சூக்கும ரூபமாகவும்‌ பிரிவுபடாத 
தாகவுமிருந்து கொண்டு தோன்றுகின்றனவோ, அத்தகையதாயும்‌ சிவனா 
லேவப்பட்டதாயுமுள்ள பிரகிருதியே குணங்களுக்கு முதற்காரணமாகு 
மென்பதாம்‌. 


. (உரை) எதனிடத்தில்‌ சூக்குமரூபமாகவும்‌ பிரிவுபடாததாகவு 
மிருந்துகொண்டு குணங்கள்‌ சிவனுடைய ஏவுதலால்‌ தத்தம்‌ வியாபாரத்தின்‌ 
பிரிவுகளுடன்‌ தூலங்களாகத்‌ தோன்றுகின்றனவோ, அதுவே பிரகிருதி 
யாகும்‌. சிவனாலேவப்பட்டது என்றதனால்‌ இந்தப்‌ பிரகிருதி சடமாயிருத்‌ 
தலால்‌ இதற்குச்‌ சுதந்திரமாகப்‌ பிரவிருத்தி கிடையா தென்பது அறிவிக்கப்‌ 
பட்டது. இந்தப்‌ பிரகிருதி ஒவ்வொரு மனிதனிடத்தும்‌ சூக்குமதேக ரூபமாயும்‌ 
அநேகத்‌ தன்மையுடனும்‌ இருத்தலால்‌ இதற்குக்‌ காரியத்தன்மை யுண்டெனக்‌ 
கூறுப்போகின்றோம்‌. (௮௯இ) 


(அ-கை) இனி, கலை முதலிய ஐந்து சட்டைகளுடன்‌ கூடிய 
புருடனுக்குப்‌ போக்திருத்தன்மை யிருத்தலால்‌ பும்சத்துவமலம்‌ இருப்பது 
கொண்டு தீக்கையில்‌ அம்மலத்தைச்‌ சுத்தி செய்யும்‌ பொருட்டு ஆகமங்களில்‌ 
பிரகிருதி தத்துவத்திற்கு மேல்‌ புருட தத்துவத்தைக்‌ கூறியிருப்பினும்‌, அந்தப்‌ 
புருடத்தத்தவம்‌ வியாபகமாயும்‌ சேதனமாயுமிருத்தலால்‌ போக்திருத்தன்மை 
யுடன்‌ கூடியிருப்பது கொண்டு அத்துவரூபமாயும்‌ போக சாதனமாயும்‌ 
ஆகாமையின்‌ அதனை யிவ்விடத்தில்‌ விலக்கி புருடனுக்கு ஆசையையுண்டு 
பண்ணுவதாக முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட அராகதத்துவத்தைச்‌ சாதிக்கின்றார்‌. 


(௯௦இ) போக்கியப்‌ பொருள்களின்‌ சமீபத்தையடைந்து அப்‌ 
பொருள்களில்‌ பற்றுதலானது நிகழ்கின்றது. புருடனுக்கு அந்தப்‌ பற்றுதல்‌ 
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சித்திப்பதின்‌ பொருட்டுப்‌ போகத்தில்‌ ஆசையை யுண்டுபண்ணும்‌ அராகத்தை 
ஒப்புக்கொள்ள வேண்டுமென்பதாம்‌. 


(உரை) சம்சார நிலையில்போக்கியப்‌ பொருளைப்‌ பார்த்து 
அதனிடத்தில்‌ புருடனுக்குப்‌ பற்றுதல்‌ நிகழ்கின்றது. அந்தப்‌ பற்றுதல்‌ 
காரணமின்றி நிகழ்கிறதில்லை. காரணமின்றி நிகழுமாயின்‌ முத்தியிலும்‌ 
பற்றுதலிருக்க வேண்டும்‌. ஆகையால்‌ அந்தப்‌ புருடனுக்குப்‌ பற்றுதல்‌ 
சித்திப்பதின்‌ பொருட்டுப்‌ போகத்திலாசையை யுண்டுபண்ணும்‌ அராகத்தை 
ஒப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. (௯௦இ) 


(அ-கை) இவ்விடத்தில்‌ பிறருடைய கருத்தைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௯௧இ) சத்துவ ரஜஸ்‌ தமோ குணங்களுடன்‌ கூடினதாயும்‌ 
புத்தியிலிருப்பதாயுமுள்ள போக்கியமே புருடனுக்கு விடயத்திலாசையை 
யுண்டுபண்ணும்‌. ஆகையால்‌ அந்தப்‌ போக்கியத்தின்‌ வேறாக அராகத்தை 
யொப்புக்‌ கொள்வது பிரயோசனமில்லை யென்பதாம்‌. (௯௧இ) 


(௯௨இ) புருடனுடைய புத்தியில்‌ போக்கியப்‌ பொருள்‌ 
இருக்கின்றது. அந்தப்‌ பொருளில்‌ புருடனுக்கு ஆசையை யுண்டு பண்ணுவது 
எதுவோ அதையே அராகமாக ஒப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. அந்த அராகம்‌ 
போக்கியப்‌ பொருளினும்‌ வேறு. வைராக்கியமின்மையை யிலக்கணமாக 


வுடைய புத்தி தருமமாகிய ரூபத்தை அராகமாக வொப்புக்‌ கொண்டால்‌ 
இந்தக்‌ குற்றம்‌ நேருமென்பதாம்‌. 


(உரை) சாத்துவிக முதலிய போகசாதனங்களான விடயங்களின்‌ 
சொரூபத்தை நிச்சயிக்கும்‌ வாயிலாகப்‌ புத்தியிலுண்டானதாயும்‌, சுகதுக்க 
மோக ரூபமாகப்‌ பரிணாமத்தை யடைந்ததாயுமுள்ள சத்துவமுதலிய மூன்று 
குணங்களே நேரே போக்கியமாயிருத்தலால்‌அந்தப்‌ போக்கியப்‌ பொருளில்‌ 
புருடனுக்கு எது ஆசையை யுண்டுபண்ணுகிறதோ, அதனை, விடயம்‌ குணம்‌ 
முதலியன ரூபமாகப்‌ புத்தியிலுண்டானதாயும்‌, போக்கியரூபமாயுமிருக்கும்‌ 
சத்துவமுதலிய முக்குணங்களின்‌ வேறான அராகமாக ஒப்புக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. போக்கியப்‌ பொருளே ஆசையையுண்டுபண்ணுகிறதென்று 
கூறின்‌, ஆசையற்றவனாக ஒருவனும்‌ ஆகமாட்டான்‌. இவ்வாறே தத்துவ 
சங்கிரகத்திலும்‌ '*போக்கியப்‌ பொருள்களால்‌ ஆசையுண்டாகுமெனில்‌ 
ஆசையற்றவனாக ஒருவனுமாகமாட்டான்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 
அவ்வாருயின்‌ அவைராக்கியத்தை இலக்கணமாகவுடைய புத்தி தருமமே 
அராகமாக இருக்கட்டுமென்று கூறுவார்க்கு ரூபத்திலும்‌ இந்தக்‌ குற்றம்‌ 
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நேருமென்று கூறுகின்றார்‌. இதன்‌ கருத்தாவது, அவைராக்கியத்தை இலக்கண 
மாகவுடைய ரூபமானது வாசனாரூபமாயிருப்பதால்‌ ஆசையென்னும்‌ 
காரியத்தைச்‌ செய்யாது. செய்யுமெனின்‌, புத்தியினிடத்தில்‌ அநேக வாசனைக 
ளிருத்தலால்‌ ஒரேகாலத்தில்‌ மாறுபட்ட அநேக ஞானங்கள்‌ புருடனுக்குத்‌ 
தோன்றி அவற்றிற்கு நாசமுண்டாகும்‌. போக்கிய நிலேயை அடைந்ததாயும்‌ 
தூல ரூபமாயுள்ள பிரத்தியயரூபமாக அராகத்தை ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌ முன்‌ 
போல்‌ வைராக்கியமுடையாரில்லாமற்போய்விடுவர்‌. ஆகையால்‌ புத்தி 
தருமங்களினும்‌ வேறான அராகத்தை யொப்புக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌." கன்மமே 
ஆசையை யுண்டுபண்ணுகின்றதெனின்‌, அதுவும்‌ பொருந்தாது. கன்ம 
மானது உழுதல்‌ முதலியனபோல்‌ பலனையுண்டு பண்ணி ஒழிவை யடைகின்ற 
மையால்‌ மற்றக்‌ காரியங்களுக்கு ஏதுவாவதிற்‌ பிரமாணமில்லை. அன்றியும்‌ 
அநேக தத்துவங்களினுண்மையுமில்லாமற்போய்விடும்‌. . (௯௨இ, 


(அ-கை) இனி வித்தையுண்டென்று சித்திப்பதைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௯௩இ) புத்திபோத ரூபமான கன்மத்தில்‌ கரணமின்றிக்‌ 
கருத்தாவினுடைய கிரியை காணப்படுகிறதில்லை. அது கொண்டு புத்தியின்‌ 
போதத்தை விளக்கும்‌ வித்தை சித்தித்ததென்பதாம்‌. 


(உரை) மேலே கூறியவாறு இந்திரியங்களுக்கு விடயங்களைப்‌ 
புத்தியின்‌ சமீபத்தில்‌ சேர்க்கும்‌ மூலமாக உபயோகமிருத்தலால்‌ அந்தப்‌ புத்தி 
போதரூபமான அறிதற்றொழிலில்‌ புருடனுக்கு யாதானுமோர்‌ கரணமிருத்தல்‌; 
வேண்டும்‌. எது கரணமாகின்றதோ அதுவே வித்தையாகும்‌. (௯௩இ) 


(அ-கை) இந்த வித்தை விஷயத்தில்‌ பிறருடைய அபிப்பிரா 
யத்தைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௯௪இ) அந்தப்‌ புருடனுக்குத்‌ தன்னையும்‌ ஏனையவற்றையும்‌ 
விளக்கக்‌ கூடிய தீபம்‌ போலுள்ள புத்தியானது கரணமாக இருக்கின்றது. 
ஆகையால்‌ வித்தையால்‌ பிரயோசனமில்லையென்பதாம்‌. 


(உரை) புத்தியானது பிரகாசரூபமாயிருத்தலால்‌ தீபம்‌ போல்‌ விஷய 
ரூபமான தன்னையும்‌ விளக்குகின்ற தென்பது கொண்டு வேறு கரணஞ்‌ 
சித்திக்கிறதில்லை. (௯௪இ) 


(அ-கை) வித்தை விடயமாகப்‌ பிறர்‌ கூறிய கூற்றை மறுக்கின்றார்‌. 


50 


(௯௫இ) தூண்‌ முதலிய பொருள்களையறியும்‌ விஷயத்தில்‌ 
புருடனுக்குத்‌ தீபமானது சாதனமாயிருக்கின்றது. தீபத்தையறியும்‌ 
விஷயத்திலோ கண்‌ சாதனமாயிருக்கின்றது. இவ்வாறே புத்தியிலும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ள வேண்டுமென்பதாம்‌. 


(உரை) புத்தியானது அறியப்படுவதாயிருத்தலால்‌ செயப்படு 
பொருளாயிருத்தல்‌ பற்றி அந்தப்‌ புத்திக்குச்‌ சாதனத்தின்‌ விருப்பமான 
திருக்கிறதென்பது கருத்து. இவ்வாறே தத்துவ சங்கிரகத்திலும்‌ ''புத்தியானது 
சூரியன்போல்‌, பிரகாச ரூபமாயிருப்பினும்‌ தான்‌ செயப்படுபொருளா 
யிருத்தலால்‌ வேறான சாதனத்தைக்‌ கொண்டே தன்னையறிதற்குச்‌ சக்தி 
யுள்ளதாக ஆகின்றது'' என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௯௫இ) 


(அ-கை) இதனையே விளக்கிக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௯௬இ-௯௭இ) புத்தியானது முக்குண ரூபமாயிருத்தலால்‌ விடய 
சொரூபமான தன்னை விவேகத்தினால்‌ விளக்குதற்குச்‌ சக்தியுள்ளதாக ஆகாது. 
எதனாலெனின்‌, புத்தியானது தான்‌ தனிமையாக வில்லாமையாலென்க. 
குணத்தினும்‌ வேறான வித்தையானது தான்‌ தனிமையாக இருந்து கொண்டு 
விவேகத்தினால்‌ புருடனுக்கு அறியப்படுவதை யறிவித்தற்குச்‌ சத்தியுள்ளதாக 
ஆகின்றது. இவ்விடயத்தில்‌ பொருமை கூடாதென்பதாம்‌. 


(உரை) அந்தப்‌ புத்தியானது முக்குணரூபமாயிருத்தலால்‌ போக்கிய 
i த்தின்‌ தோற்றமாயிருந்து செயப்படு பொருளாயிருப்பது கொண்டு 
தன்னைத்தான்‌ விளக்க முடியாது; தீப முதலியன போலும்‌. 
வித்தையோவெனில்‌, புத்தியைக்‌ கடந்திருக்கின்றமையால்‌ போக்கியப்‌ 
பொருளிலும்‌ வே 
அறியவேண்டிய பொருள்களை வேறு சாதனங்களின்‌ துணையின்றி 
அறிவிக்கின்றது. (௯௬இ--௯௭இ) 


சொரூப 


(அ-கை) இனிக்‌ கலையின்‌ தொழிலைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௯௮இ) போக்கியஞ்‌ சித்திப்பதின்‌ பொருட்டுக்‌ கன்மமுதலிய 
காரகசமூகங்களை ஏவுகின்றவனாயும்‌ சுதந்திரனாயுமுள்ள புருடன்‌ கருத்தா 
வாகின்றான்‌. கலையோவெனில்‌ அப்புருடனேத்‌ தொழிற்படுத்துகின்ற 
தென்பதாம்‌. 


ரய்த்‌ தான்‌ தனிமையாயிருந்து கொண்டு புருடனுக்கு - 
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(உரை) போக்திருத்தன்மை யிருப்பது கொண்டு போகத்திற்காகப்‌. 
புத்தி முதலிய காரகக்‌ கூட்டங்களை ஏவுகின்றமையால்‌ புருடன்‌ 
கருத்தாவென்று கூறப்பட்டான்‌. இவ்வாறே “காரகங்களைத்‌ தொழிற்படச்‌ 
செய்வதிலும்‌ தொழிற்படாதிருக்கச்‌ செய்வதிலும்‌ எவன்‌ சமர்த்தனா 
கின்றானோ, அவன்‌ தொழிற்பட்டாலும்‌ தொழிற்படாதிருந்தாலும்‌ கருத்திரு 
காரகனாவான்‌'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. அந்தப்‌ புருடனுக்குப்‌ போகக்‌ 
கிரியையில்‌ பின்னர்க்‌ கூறுப்போகின்றவாறு சாமர்த்தியத்தை விருத்தி 
செய்வதால்‌ தொழிற்பாட்டைச்‌ செய்விக்கின்ற கலையுண்டென்பது நூல்களிற்‌ 
கூறப்படுகின்றது. ர ்‌ ன ்‌ - (௯௮இ) 

(அ-கை) சாங்கியர்‌ புருடனுக்குக்‌ கருத்திருத்தன்மை கிடையா 
தென்று கூறுகின்றார்‌. அது பொருந்தாதென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௯௯இ) புருடனுக்குக்‌ கருத்திருத்தன்மை -யில்லையென்று 
கொண்டால்‌ போக்தாவென்னும்‌ சொல்‌ பயனற்றுப்‌ போய்விடும்‌. 
பிரகிருதியின்‌ வியாபாரமும்‌ பயனில்லாமற்‌ போய்விடுமென்பதாம்‌. 


(உரை) போகமானது கிரியையானபடியால்‌ போக்திருத்‌ தன்மை 
யினாலேயே புருடனுக்குக்‌ கருத்திருத்தன்மை சித்திக்கின்றது. அந்தப்‌ 
புருடனிடத்தில்‌ கருத்திருத்தன்மை யில்லையென்று கொண்டால்‌அதனுடய 
போகத்திற்காக வுண்டான பிரகிருதியின்‌ தொழிற்பாடும்‌ பயனற்றுப்‌ 
போய்விடும்‌. கருத்திருத்தன்மை யில்லாதவனிடத்தில்‌ கரண முதலியவற்றின்‌ 
சம்பந்தமானது வீணாகுமாகையாலென்க. (௯௯இ) 


(௧௦௦இ) (அன்றியும்‌) கன்மேந்திரிய முதலியன உளி முதலியன 
போல்‌ கிரியைக்குச்‌ சாதனமாயிருக்குந்‌ தன்மையால்‌ கருத்தாவுடன்‌ 
கூடியிருக்கின்றன. அது கொண்டு புருடனை வியாபகனான கருத்தாவாக 
அறிந்துகொள்ள வேண்டுமென்பதாம்‌. 


(உரை) ஆன்மாவை வியாபகனாக ஒப்புக்‌ கொள்ள வில்லையாயின்‌ 
ஆகாசம்‌ முதலியனபோல்‌ ஆன்மா வடிவமற்றவனாகையால்‌ வேறு தேசத்‌ 
திற்குச்‌ செல்லுதல்‌ சம்பவியாது. அது கொண்டு தெற்குத்‌ தேசத்திலுள்ள 
வனுக்கு காச்மீர முதலிய வடக்குத்‌ தேசங்களிற்காணப்படும்‌ பலத்தின்‌ 
அநுபவம்‌ பொருந்தாது. இந்த அநுபவம்‌ வியாபகத்‌ தன்மையின்றிப்‌ பொருந் 
தாதாகையால்‌ ஆன்மாவை வியாபகனாக ஒப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
இவ்வாறே பராக்கியம்‌ முதலிய நூல்களில்‌ ''கலையானது புருடனுக்குக்‌ 
கருத்திரு சத்தியை விளக்குகின்றது. ஆகையால்‌ கலை, புருடனுக்குத்‌ தொழிற்‌ 
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பாட்டைச்‌ செய்தின்றதாக ஆகின்றது. பின்னர்‌ புருடன்‌ கலையுடன்‌ கூடிக 
கொண்டு போகத்தில்‌ போகத்தில்‌ .கருத்திருகாரகனாக ஆகின்றான்‌'' என்று 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. இந்தக்‌ கருத்தாவான புருடனுடைய கருத்திரு சத்தி 
-யென்பது சத்தி ஒன்ருனமையால்‌ ஞானக்கிரியா சத்தியாகும்‌. அந்தச்‌ சத்தி 
பின்னர்க்‌ கூறப்படுமாறு மலத்தால்‌ மறைக்கப்பட்டமையால்‌ விடயங்களில்‌ 
தொழிற்படுகிறதில்லை. ஆகையால்‌ தீபம்‌ போல்‌ பிரகாச ரூபமான கலைய ஈனது g 
ஏகதேசத்தில்‌.மலத்தை விலக்கிப்‌ புருடனுடைய கருத்‌ திரு சக்தியைத்‌ தோற்று 

விக்கின்றது. இந்தக்‌ காரணத்தால்‌ அந்தக்‌ கலையானது ஏவுதற்றொழிலைச்‌ 
செய்கிற கருத்தாவென்று கூறப்படுகின்றது. அந்த அனுவான புருடன்‌ 
கலையுடன்‌ கூடி அதிக வேற்றுமையின்றிப்‌ பிரகாசித்துக்‌ கொண்டு . 
போகக்கிரியையில்‌ கருத்திரு காரகனாகக்‌ கூறப்படுகின்றான்‌. புருடன்‌ பே £ஈக்தா 

வானபடியால்‌ அவன்‌ கருத்தா. கலையோ வெனின்‌, அந்தப்‌ புருடனை யேவு 
கின்றமையால்‌ காரகமென்று கூறப்படு கின்றது. இவ்வாறே மிருகேந்‌ 
திரத்திலும்‌ “ஒன்றுடனொன்று வேறு படாதவாறு போல்‌ இவ்விரண்டு மிருந்து 
கொண்டு ஆன்மாவிற்குப்‌ போகக்‌ கிரியையைச்‌ செய்யும்‌ விஷயத்திற்‌ கருத்‌ 
தாவாகவும்‌ காரகமாகவுமிருக்கின்றன' ' என்று கூறப்பட்டிருக்கிறது: (௧௦௦இ) 


(௧௦௧இ-௧௦௨இ) (இவ்வாறின்றி) தோற்றத்தைச்‌ செய்யும்‌ கலையைத்‌ 
துணையாகக்‌ கொள்ளாது ஆன்மாவிற்குக்‌ கருத்திருத்தன்மையை ஒப்புக்‌ 
கொள்ளும்‌ விஷயத்தில்‌ கலையின்‌ சேர்க்கைக்கு முன்னரே ஆன்மாவிற்குச்‌ 
சாவ கருத்திருத்‌ தன்மையுண்டாக வேண்டும்‌. சர்வ கருத்திருத்தன்மையின்‌ 
சம்பந்தத்தால்‌ ஈசுவரன்போல்‌ ஆன்மா சர்வஞ்ஞனாக வேண்டும்‌. ஆகவே 
தன்னுடைய துக்கத்தின்‌ பொருட்டு ஆன்மாவிற்குக்‌ கருத்திருத்தன்மை 
யுண்டென்பது பொருந்தாதென்பதாம்‌. 


.. (உரை) ஆன்மா நின்மலனானமையால்‌ கலையைத்‌ துணையாகக்‌ - 
கொள்ளாது. இவனுக்குக்‌ கருத்திருத்தன்மையை ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌, 
பரமசிவன்போல்‌ கலை முதலிய பாச ரூபமான சரீர சம்பந்தமின்றியே சர்வ 
கருத்திருத்‌ தன்மையும்‌, அறிவில்லாதவனுக்குச்‌ செய்ய முடியாதாகையால்‌ 
சாவஞஞத்‌ தன்மையும்‌ வந்துவிடும்‌. மறைப்பின்றிச்‌ சிவனால்‌ அதிட்டிக்கப்‌ - 
டாதவனாயும்‌ சுதந்திரனாயுமுள்ள இந்த ஆன்மாவிற்குத்‌ தன்னுடைய 
துக்கத்தின்‌. பொருட்டே சரீர முதலியவற்றிற்குக்‌ கருத்தாவாயிருக்குந்‌ 
தன்மையும்‌ பொருந்துகிறதில்லை. அவ்வாறின்றிச்‌ சுகத்தையுண்‌ டு பண்ணுதல்‌ 
முதலியவற்றில்‌ இவனுக்குப்‌ பிறிதொன்றைத்‌ துணையாகக்‌ கொள்ளுதல்‌ 
காணப்படுகின்றமையால்‌ பெத்தத்‌ தன்மையும்‌ மலத்துடன்‌ கூடியிருக்குந்‌ 
தன்மையும்‌ இருக்கின்றவென்பது நிச்சயிக்கப்படுகின்றது. மலத்துடன்‌ 
கூடியிருப்பது கொண்டே இவனுக்குச்‌ சர்வ கருத்திருத்தன்மை யின்மையும்‌ 
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சர்வஞ்ஞத்‌ தன்மையின்மையும்‌ சம்சார நிலையில்‌ காணப்படுகின்றன. 


(௧௦௧இ--௧௦௨இ) 


(அ-கை) ஆகையால்‌ இந்தப்‌ புருடன்‌ மலத்தால்‌ மறைக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றானென்பது கொண்டு. போகத்திலுள்ள கிஞ்சிக்ஞத்‌ தன்மைக்கும்‌ 
கருத்திருத்தன்மைக்கும்‌ கலையின்‌ உபகாரத்தை விரும்புதலானதுஇவனுக்குச்‌ 
சித்தித்ததென்று கூறுகின்றார்‌. ie 


(௧௦௩இ) பசு, காளை முதலியன போல்‌ இவன்‌ கட்டுப்பட்டவனா 
யிருக்கின்றமையால்‌ இந்தப்‌ புருடனுக்குச்‌ சர்வ கருத்திருத்தன்மை 
கிடையாது. ஆகையால்‌ கலையின்‌ உதவியைக்‌ கொண்டே போகத்தில்‌ 
கருத்திருத்தன்மை இவனுக்கிருக்கின்றதென்பதாம்‌. (௧௦௩இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு கலையைச்‌ சாதித்த பின்னர்‌ அதனினின்றும்‌ 
வித்தை அராகம்‌ பிரகிருதி யென்னும்‌ இவையுண்டாகின்றனவென்று 
கூறுகின்றார்‌. 


(௧௦௪) கலையின்‌ ஒரு பாகத்தினின்றும்‌ வித்தையராகமென்னுமிவை 
ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாகவும்‌ பிரகிருதி தத்துவம்‌ தனியாகவும்‌ தோன்றுகின்றன 
வென்பதாம்‌. 


(உரை) அராகம்‌ வித்தையென்னுமிவை ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாகவே 
தோன்றுகின்றன. பிரகிருதியானது தனியாகத்‌ தோன்றுகின்றது. 
ரெளரவத்தில்‌ ''கலாதத்துவத்தினின்றும்‌ அராகம்‌ வித்தையென்னுமிரண்டும்‌ 
சேர்ந்தே தோன்றுகின்றன. அவ்வியத்தம்‌ தனிமையாய்த்‌ தோன்றிற்று'' என்று 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. இவ்விடத்தில்‌ கன்மத்தின்‌ பலபோகமானது காலம்‌, 
போக்தாவென்னும்‌ இவற்றின்‌ நியமமின்றி உண்டாகாதாகையால்‌, காலம்‌ 
நியதியென்னும்‌ இரண்டு தத்துவங்களும்‌ ஆகமங்களிற்‌ படிக்கப்படினும்‌ 
அருத்தத்தாற்‌ சித்தித்தமையால்‌ இந்‌ நூலாசிரியரால்‌ கொள்ளப்படவில்லை. 
எவ்வாறெனின்‌, அரசனுடைய ஆணையில்லையாயின்‌ உழுதற்றொழிலின்‌ 
பலன்கள்‌ திருடராலபகரிக்கப்படுமாறுபோல, சோதிட்டோம முதலிய கன்ம 
பலன்களின்‌ விஷயத்திலும்‌ போக்தாவை நியமஞ்‌ செய்யும்‌ விஷயத்தில்‌ 
யாதானுமொன்றிருக்க வேண்டுமென்பது கொண்டு நியதி தத்துவஞ்‌ 
சித்தித்தது. கன்மமே புருடனைக்‌ கட்டுப்படுத்துகிறதென்று கூறலாகாது. 
பலத்தை யுண்டுபண்ணுதலினாலேயே கன்மத்தின்‌ காரியம்‌ சித்திக்கின்றமை 
யாலென்க. இது முன்னரும்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. ஈசுவர சக்தியும்‌ மற்றத்‌ 
தத்துவங்களால்‌ மறைக்கப்பட்டே போக விடயத்தில்‌ காரியத்தைச்‌ செய்யும்‌. 
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இன்றேல்‌ எல்லாத்‌ தத்துவங்களும்‌ சித்திக்காமற்‌ போய்விடும்‌. அன்றியும்‌ 
நீண்டகாலம்‌ சுருங்கின காலமென்னும்‌ அறிவு வழியாக நீண்டநேர 
முண்ணுகிறான்‌ என்பது முதலியன போக்கிய முதலியவற்றை யறிவிக்கின்ற 
மையால்‌ காலதத்துவமும்‌ சித்தித்தது. இந்தக்கால தத்துவம்‌ இறந்தகால 
முதலியவற்றின்‌ ரூபமாக அநேகமாயும்‌ அசேதனமாயுமிருத்தலால்‌ 
நையாயிகள்‌ முதலியோரால்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டவாறுபோல்‌ 
நித்தியமன்று. இவ்வாறே மிருகேந்திரத்திலும்‌ “நொடி கணம்‌ நாழிகை 
யென்பது முதலான வியவகாரத்திற்கு நிமித்தமான கால தத்துவம்‌ 
மாயையினின்றுந்‌ தோன்றித்‌ தான்‌ தோன்றின கால முதல்‌ சங்கார காலம்‌ வரை 
நியதி தத்துவத்தால்‌ நியமித்து அடக்கப்பட்ட ஆன்மாவைப்போகத்தில்‌ 


பிரவிருத்திக்கச்செய்கின்றமையால்‌ காலமென்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றிருக்‌ - 


கின்றது'' என்று கூறப்‌ பட்டிருக்கின்றது. (௧௦௪இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு சூக்கும தேக ரூபமான தத்துவக்‌ கூட்டத்தைக்‌ 
கூறிவிட்டு இனி அந்தச்‌ சூக்கும தேகம்‌ ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ இன்றி 
யமையாதிருக்குமென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௦௫இ) போகத்திற்குச்‌ சாதனங்களான பிருதிவி முதல்‌ கலையீருன 
தத்துவக்கூட்டம்‌ ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ கட்டுப்பட்டிருப்பதாக 
வித்துவான்‌௧ ளறிந்துகொள்ளவேண்டு மென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்வாறே தத்துவ சங்கிரகத்திலும்‌ '*பூமி முதல்‌ கலையீருன 
தத்துவக்கூட்டம்‌ ஒவ்வொரு உயிர்களிடத்தும்‌ இன்றியமையாத சூக்கும 
உடம்பாகும்‌; இந்தச்சூக்கும உடம்பு கன்மவசத்தால்‌ உலக சம்பந்தங்களான 
தூல சரீரங்களிற்‌ சஞ்சரிக்கின்றது'" என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௦௫இ) 


(அ-கை) சூக்கும தேகம்‌ ஒன்றாயின்‌ அனைவருக்கும்‌ வெவ்வேருகக்‌ 
காணப்படுகின்ற போகம்‌ பொருந்தாதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௦௬) சூக்கும தேகங்கள்‌ பலவுள்ளனவென்று கொள்ளவில்லை . 


பாயின்‌ வெவ்வேருகக்‌ காணப்படுகின்ற சுகம்‌ முதலிய பொருந்தா 
தென்பதாம்‌. (௧௦௯) 
| | | ட்‌ 
(அ-கை) சூக்கும தேகமொன்றாயினும்‌ கன்மங்களின்‌ பேதத்தி 
னலேயே அவற்றின்‌ பலமான போகங்களின்‌ பேதமும்‌ உண்டாகின்றது என்று 
கூறின்‌ அது பொந்தாதென்று கூறுகின்றார்‌. ப 


8] 
டசி 
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(௧௦௬இ) கன்மங்களின்‌ பேதத்தால்‌ போகங்களின்‌ பேதமும்‌ 
போகங்களின்‌ பேதத்தால்‌ கன்மங்களின்‌ பேதமும்‌ சித்திக்கின்றன 
வென்பதாம்‌. 

(உரை) கன்மங்களின்‌ பேதத்தினாலேயே போகங்களின்‌ பேதஞ்‌ 
சித்திக்கின்றது; போகங்களின்‌ பேதஞ்‌ சித்தித்த பின்னர்‌' 'கன்மங்களின்பேதம்‌ 
அநுமானஞ்‌ செய்யப்படுகின்றதென்பது ஒன்றையொன்று பற்றுதலென்னும்‌ 
குற்றத்திற்‌ கிடனாகு மென்பது பொருள்‌. ... (௧௦௬இ) 


(அ-கை) கருத்தாவின்‌ பேதத்தினாலேயே கன்மங்களின்‌ பேதம்‌ 
சித்தித்து விட்டது. கன்மங்களின்‌ பேதத்தால்‌ போகங்களின்‌ பேதஞ்‌ சித்திக்‌ 
கின்றது. ஆகையால்‌ ஒன்றையொன்று பற்றுதலென்னும்‌ குற்றங்‌ கிடையா 
தென்று கூறின்‌ அது பொருந்தாதென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௦௪இ) ஒரே காலத்தில்‌ எல்லாக்‌ கருத்தாக்களுடனும்‌ சம்பந்தித்துக்‌ 
கன்மத்தைச்‌ செய்யும்‌ அந்தச்‌ சூக்கும சரீரமானது எவ்வாறு ஒவ்வொரு 
கருத்தாவினிடத்தும்‌ வேறு வேறான கன்மங்களைச்‌ செய்யுமென்பதாம்‌. 


(உரை) ஆன்மாக்கள்‌ மலத்தால்‌ மறைக்கப்பட்டிருக்கின்றமையால்‌ 
கலை முதலிய சூக்கும தேகத்தின்‌ சம்பந்தமின்றிக்‌ கன்மங்களைச்‌ செய்வது 
பொருந்தாதாகையால்‌, ஒரே காலத்தில்‌ எல்லாக்‌ கருத்தாக்களுடனும்‌ சம்பந்‌ 
தித்துக்‌ கன்மங்களைச்‌ செய்யும்‌ அந்தச்‌ சூக்கும தேக ரூபமான தத்துவம்‌ 
ஒன்றாயிருந்து கொண்டு எவ்வாறு வேறு வேருயும்‌ விசித்திரமாயுமுள்ள 
கன்மங்களைச்‌ செய்யும்‌ ஒரு நாளுஞ்‌ செய்யாது. ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ 
காரியங்களைச்‌ செய்வதில்‌ இச்சையானது வேறு வேறாயிருக்கின்றமையால்‌ 
கன்மத்தின்‌ பேதஞ்‌ சித்திக்கின்றதென்று கூறலாகாது.எதனாலெனின்‌, அந்த 
இச்சையும்‌ சூக்கும தேகத்தின்‌ சம்பந்தத்தினாலேயே உண்டாகின்றது. அந்தச்‌ 
சூக்கும தேகம்‌ ஒன்றென்று கொள்ளின்‌ காரியத்தைச்‌ செய்யும்‌ இச்சையின்‌ 
பேதம்‌ பொருந்தாது. ஆகையால்‌ காணப்படும்‌ போகத்தின்‌ வேற்றுமை வேறு 
வழியாகப்‌ பொருந்தாததுகொண்டு ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ சூக்கும சரீரம்‌ 
வெவ்வேறாக இருக்கின்றதென்று ஒப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌. (௧௦௭இ) 


(அ-கை) ஆன்மா வெவ்வேறாயின்‌ சூக்கும சரீரமும்‌ வெவ்‌ 
வேறாகும்‌. அந்த ஆன்மாவோ ஒன்றுதானென்று வேதாந்திகள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
அது பொருந்தாதெனக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௦௮) இந்தக்‌ காரணங்கொண்டே ஆன்மாக்களனேகமென்று 
அறியப்படுகின்றதென்பதாம்‌. 
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சித்தித்தது. இந்த அத்வைத மதமானது மிருகேந்திர விருத்தி தீபிகையில்‌ 
எம்மால்‌ விரிவாய்‌ 'நிராகரிக்கப்‌ பட்டிருக்கின்றது. (௧௦௮) 
(அ-கை) இனி, சூக்குமதேக ரூபமான இந்தத்‌ தத்துவக்கூட்டம்‌ 
ஆன்மாவைப்போல்‌ வியாபகமா? அல்லது வியாபகமில்லையா? - என்று 
ஆசங்கிப்பார்க்கு விடை கூறுகின்றார்‌. 
(௧௦௮இ) ஒரே காலத்தில்‌ வியாபாரம்‌ நிகழாதது கொண்டு அதற்கு 
வியாபகத்தன்மை யில்லையென்பது சித்தித்ததென்பதாம்‌. 


(உரை) ஞானங்கிரியை யென்னும்‌ இவற்றின்‌ தோற்ற ரூபமான 
அந்தச்‌ சூக்கும தேகத்தின்‌ காரியமானது எவ்விடத்தும்‌ ஒரே காலத்தி 
லுண்டாகாமையின்‌ அந்தச்‌ சூக்கும தேகத்திற்கு வியாபகத்தன்மை 
யில்லையென்பது சித்தித்தது. (௧௦௮இ) 


(அ-கை) எந்த விடத்தில்‌ பலத்தை யுண்டுபண்ணக்‌ கூடியதாயும்‌ 
கும்‌ கன்மமிருக்கின்றதோ அந்த விடத்திலேயே இந்தச்‌ 
ஆன்மாவிற்குச்‌ சைதன்னியத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ 
பொருட்டுத்‌ தோற்றுவித்தல்‌ ரூபமான காரியத்தைச்‌ செய்கின்றது. 
அதுபற்றியே இந்தச்‌ சூக்கம சரீரத்தின்‌ காரியம்‌ எவ்விடத்தும்‌ ஒரே 
காலத்திலுண்டாகிறதில்லை. இவ்வாறன்றி வியாபகத்தன்மை 
'யில்லாமையினால்‌ ஒரே காலத்திற்‌ காரியம்‌ நிகழவில்லை யென்றல்‌ 
கூடாதெனின்‌, அதுவும்‌ பொருந்தாது. எதனாலெனின்‌, அந்தச்‌ சூக்கமசரீரம்‌ 
காரியமாயிருத்தலின்‌ கூடாதாகையாலென்க. இந்தக்‌ கருத்துக்கொண்டு 
கூறுகின்றார்‌. 

(௧௦௯இ) கன்மமிருக்குமிடத்து ஞானங்கிரியை யென்னுமிவற்றின்‌ 
தோற்றம்‌ உண்டாகின்றதென்று கூறுதல்‌ கூடாது. ஒரே காலத்தில்‌ 
சூக்குமதேகத்தின்‌ காரியங்களுண்டாகாமையின்‌ அந்தச்‌ சூக்குமதேகத்திற்கு 
வியாபகத்தன்மை கிடையாதென்பதாம்‌. 


(அ-கை) சிறிது பாகத்தில்‌ நிகழும்‌ இந்தச்‌ சைதன்னியத்‌ 
தோற்றமானது தோற்றுவிக்கும்‌ சூக்குமதேகம்‌ வியாபகமாயில்லாமைபற்றி 
நிகழ்ந்ததா? அல்லது ஆன்மா வியாபகமாயில்லாமைபற்றி நிகழ்ந்ததா? 
வென்பார்க்கு விடைகூறுகின்றார்‌. 
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(௧௧௦இ) முத்தியில்‌ சிவனைப்போல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறியுஞ்‌ 
சுபாவமுள்ளவனாதலின்‌ ஆன்மாவியாபகன்‌. சம்சார நிலையில்‌ வியாபதத்‌ 
தன்மை யின்மையும்‌ முத்தியில்‌ வியாபகத்தன்மை யுண்மையுங்கூறின்‌ 
'விகாரத்தன்மை முதலிய தருமங்களையுடையவனாக ஆன்மா ஆய்விடுவன்‌ 
“ச்ருதியுடன்‌ முரண்படுமென்பதாம்‌. ்‌ க க்‌ 


்‌ “அடா? பக்க அரத்‌ அ. 

(உரை) ஆன்மாவிற்கு வியாபகத்தன்மை யில்லையென்று கூறின்‌ 
வேறு தேசங்களிலுண்டாகும்‌ பலனை யனுபவித்தல்‌ கூடாதென்று முன்னர்க்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. அன்றியும்‌ சிவனைப்‌ போல்‌ சர்வஞ்ஞத்தன்மை சர்வ 
கருத்திருத்தன்மை யென்னுமிவை ஆன்மாவிற்கு முத்திநிலையிலிருக்‌ 
கின்றமையால்‌ வியாபகத்‌ தன்மை யுண்டென்பதை நிச்சயமாக யொப்புக்‌ 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. சம்சார நிலையில்‌ வியாபகத்தன்மையின்மையும்‌, 
முத்தியில்‌ வியாபகத்தன்மை யுண்மையும்‌ உண்டென்று கூறின்‌ பரிணாமத்‌ 
தன்மையும்‌ அசேதனத்‌ தன்மையுமாகிய குற்றங்கள்‌ ஆன்மாவிற்கு நேரும்‌. 
நித்தியத்தன்மையும்‌ வியாபகத்தன்மையும்‌ ஆன்மாவிற்கு உணடென்று 
கூறும்‌ சுருதிய:டன்‌ முரண்படும்‌. இவ்வாறே மிருகேந்திரத்திலும்‌ “ஞானக்‌ 
கிரியா ரூபமாயிருப்பதே சைதன்யம்‌. இது ஆன்மாவினிடத்து எப்பொழுதும்‌ 
எவ்விடத்துமிருக்கிறது. முத்தியில்‌ இந்த ஆன்மாவின்‌ ஞானக்கிரியாசத்திகள்‌ 
எங்கும்‌ வியாபகமாயிருப்பதாக நூல்களிற்‌ கூறப்படுகின்றன. அன்றியும்‌ 
ஆன்மாவிற்கு வியாபகத்தன்மையில்லை யென்பது கிடையாது. ஆன்மா 
க்ஷ்ணிகமில்லை. ஒன்றில்லை. சடமாயுமில்லை' ' என்று கூறப்பட்டிருகிகறது. 


(அ-கை) இவ்வாறு சூக்குமதேக ரூபமான சிறப்புத்‌ தத்துவங்களின்‌ 
தோற்றத்தைக்‌ கூறிவிட்டு, இனி புவன ரூபமான பொதுத்தத்துவங்களின்‌ 
தோற்றத்தைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(ககக) தத்துவங்களினுடைய ஏனைய பாகங்கள்‌ சம்சாரியாகிய' 
ஆண்மாவிற்குப்‌ போகத்தானங்களாகுமென்பதாம்‌. 


(உரை) சூக்குமதேக ரூபமான போகத்தினும்‌ வேருயுள்ள 
பலவிதமான புவனங்களின்‌ ரூபமாகிய தத்துவங்களின்‌ பாகங்கள்‌ 
சம்சாரியாகிய ஆன்மாவிற்குப்‌ போகத்தானங்களாகும்‌ (௧௧௧) 


(௧௧௧இ) (ஆகவே) அந்தத்தத்துவக்‌ கூட்டம்‌ அந்தந்தப்‌ 
புவனங்களிற்றோன்றிய சரீரத்திற்‌ பிரவேசித்து அந்தப்போகத்திற்குரிய 
பூமிகளில்‌ பலத்தையுண்டுபண்ணுமென்பதாம்‌. 


்‌.. * (உரை) சூக்கும தேக ரூபமான தத்துவக்‌ கூட்டம்தான்‌ செய்ய 
'வேண்டிய காரியத்திற்காகக்‌ கன்மவசத்தால்‌ போகபூமிகளுள்‌ அந்தந்தப்‌ 
புவனங்களிலுண்டான தேகங்களிற்‌ பிரவேசித்துப்‌ புருடனுக்கு ஏகதேசத்தில்‌ 
ஞானக்கிரியைகளின்‌ சாமர்த்தியத்ததைத்‌ தோற்றுவிக்கின்றது. இவ்வாறே 
தத்துவசங்கிரகத்திலும்‌ “இந்தச்‌ சூக்கும உடம்பே கன்மவசத்தால்‌ உலக 
சம்பந்தங்களான தூலவுடம்புகளிற்‌ சுற்றுகின்றது.'' என்று கூறப்பட்டிருக்‌ 
கின்றது. மிருகேந்திரத்திலும்‌'' “*கன்மங்களை யனுபவித்து நீக்குவதாயும்‌, 
சேதனன்ன ஆன்மாவின்‌ சேர்க்கையால்‌ சேதனரூபமாயும்‌ மாயாகருப்‌ பத்திற்‌ 
சுற்றுகிறதாயுமுள்ள இந்தச்‌ சரீரமானது ஆன்மாவிற்‌ குண்டென்று 
கூறப்பட்டது: இத்துடனமையாதெனக்‌ கருதி ஆதாரம்‌ தேகம்‌ விஷய 
மென்னும்‌ இவற்றின்‌ விருத்தியின்‌ பொருட்டுப்‌ புவனங்களிலுள்ள தத்துவ 
பரம்பரையைக்‌ கூறுகின்றேன்‌” "என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௧௧இ) 


(அ-கை) அந்தப்‌ புவனத்‌ தோற்றத்தைச்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௧௨இ) தத்தம்‌ புவனங்களிலிருக்கும்‌ காலர்‌, ஹாடகர்‌, தேசிக 
ரென்னு மிவர்களால்‌ முதல்‌ நடு விறுதிகளில்‌ அதிட்டிக்கப்பட்டதாயும்‌ 
நரகத்தை முதலாகவும்‌ சத்தியலோகத்தை யிறுதியாகவும்‌ உடையதாயுமுள்ள 
புவனங்களின்‌ முறையானது பூதங்களிலிருக்கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) காலரென்பவர்‌ காலாக்கினி உருத்திரர்‌. ஆடகரென்பவர்‌ 
பாதாளத்திற்கு அதிபதியாவர்‌. தேசிகரென்பவர்‌ எல்லாச்‌ சாத்திரங்களையும்‌ 
உபதேசஞ்‌ செய்பவராகையால்‌ உலகாசாரியர்‌. இவர்‌ சத்தியலோகத்திற்கு 
மேலிருக்கும்‌ விட்டுணு லோகத்திற்கு மேலுள்ள உருத்திரலோகத்தி 
லிருப்பவர்‌. இவர்தான்‌ அனந்தரின்‌ சீடரான ஸ்ரீகண்டரென்பவர்‌. இவருக்கே 
பிரமாண்டத்‌ துளதிகாரமுண்டு. ஆகவே அவரவர்‌ புவனங்களிலிருப்பவரான 
காலர்‌, ஹாடகர்‌, தேசிகரென்னு மிவர்களால்‌ முதல்‌ நடு விறுதிகளில்‌ 
அதிட்டிக்கப்பட்டதாயும்‌, நரகம்‌ பாதாளம்‌ பூமியாகிய உலக ரூபமாயுமுள்ள 
புவனங்களின்‌ முறையானது பிரமாண்டத்துள்ளிருக்கும்‌ தூல பூதங்களி 
லிருக்கின்றது. (௧௧௨இ) 

(கக௩தெ) (ஆகவே) வீரபத்திரர்‌ எட்டு எட்டாக ஐந்து 
புவனங்களுடன்‌ தன்‌ மாத்திரைகளினின்று முண்டான பூதங்களிலும்‌, 
பூதங்களைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ தன்‌ மாத்திரைகளிலும்‌, சித்த வருக்கங்களிலும்‌ 
இருக்கின்றாரென்பதாம்‌. 


(உரை) பிரமாண்டத்தைத்‌ தரிப்பவரான சதவுருத்திரர்களை 
அதிட்டிக்கும்‌ வீரபத்திரர்‌, முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட தூல பிருதிவிக்குக்‌ 


காரணமாயும்‌ தன்மாத்திரையினின்றும்‌உண்டானதாயுமுள்ள சூக்கும 
பிருதிவி தத்துவத்தில்‌ இருக்கின்றார்‌. அவ்வாறே தூலமான நீர்‌ 
முதலியவற்றிற்குக்‌ காரணமாயும்‌ தன்மாத்திரையினின்றும்‌ உண்டானதாயு 
முள்ள சூக்குமமான நீர்‌ முதலிய நான்கு பூதங்களிலும்‌, சித்தவருக்க 
மென்னுஞ்‌ சொல்லால்‌ அந்தக்கரணங்‌ கொள்ளப்படுமாதலால்‌ தன்‌ மாத்திரை 
முதற்கொண்டு அகங்காரமீருகவுள்ள தத்துவங்களிலும்‌ குஹ்யம்‌, 
அதிகுஹ்யம்‌, குஹ்யதரம்‌, பவித்ரம்‌, ஸ்தாணு வென்னும்‌ பெயருடன்‌ எட்டு 
எட்டாக ஐந்து புவனங்களிருக்கின்றன. .இவ்வாறே ஸ்ரீ நந்திகேசுவர 
காரிகையில்‌ ''பிரமன்‌ தூல தத்துவங்களையதிட்டித்திருக்கிறார்‌. சூக்குமமான 
ஆதார தேகத்தை யனுபவித்தற்‌ பொருட்டு சதவுருத்திரர்‌ க்ஷேத்ரபதிகளான 
நாற்பதுபேர்‌ ஆகிய இவர்கள்‌ சூக்கும பூதங்களையும்‌, தன்‌ மாத்திரை, மனம்‌, 
அகங்காரம்‌ ஆகிய இவற்றையும்‌, பைசாசம்‌ முதலிய எண்மர்‌ புத்தியையும்‌, 
சில யோகிகள்‌ குண தத்துவத்தையும்‌ அதிட்டித்திருக்கின்றனர்‌; வாமதேவர்‌ 
முதலாயினர்‌ புருட தத்துவத்தையும்‌, குரோதர்‌ முதலாயினார்‌ பிரகிருதி 
தத்துவத்தையும்‌, மண்டலிகள்‌ கலா தத்துவத்தையும்‌ அதிட்டித்திருக்‌ 
கின்றனர்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்கினறது. (கக௩தெ) 


(அ-கை) அது பற்றியே இவ்வாறு நியாசஞ்‌ செய்ய வேண்டுமெனக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௧௧௪,௧௧௫,௧௧௬) புத்தி தத்துவத்தில்‌ முறையே பைசாச முதலிய 
எட்டுப்‌ புவனங்களையும்‌, குண தத்துவத்தில்‌ அகிருதம்‌ முதலிய புவனங்‌ 
களையும்‌, குணத்தன்மையை யடையாததாயும்‌ சுத்தமாயும்‌ பிரகிருதியின்‌ 
விகாரமாயுமிருக்கும்‌ குண தத்துவத்தின்‌ மத்தகமான புருட தத்துவத்தில்‌ 
வாமதேவர்‌ முதலியோருக்கு இருப்பிடமான புவனங்களையும்‌, பிரகிருதியில்‌ 
குரோதேசுவரர்களின்‌ புவனங்களையும்‌ நியாசஞ்‌ செய்ய வேண்டு 
மென்பதாம்‌. 


(உரை) வாமதேவர்‌ முதலிய பதின்மூன்று ருத்திரர்கள்‌ பிரகிருதிக்கு 
அதிபர்களான குரோதர்‌ முதலிய எண்மருடன்‌ குணதத்துவத்தின்‌ மத்தகத்‌ 
திலுள்ள புவனங்களிலிருக்கின்றனர்‌. பிரகிருதி சூக்கும ரூபமாயிருப்பதால்‌ 
புவனங்களுக்கு ஆதாரமாயிருக்குந்‌ தன்மை அந்தப்‌ பிரகிருதிக்குப்‌ 
பொருந்தாதென்று ஆகமத்தையறிந்தவர்‌ கூறுகின்றனர்‌. (௧௧௪,௧௧௫,௧௧௯) 


(௧௧௬இ) (அவ்வாறே)  கலாதத்துவத்தில்‌ எவ்வெட்டாக எட்டு 
மண்டலங்களிருக்கின்றனவென்பதாம்‌. 
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(உரை) அராகம்‌ வித்தை யென்னுமிவற்றுடன்‌ கூடிய கலாதத்து 
வத்தில்‌ எட்டு எட்டாக எட்டுப்‌ புவனங்களுடைய மண்டலங்களி ருக்கின்றன. 
இவ்வாறே மிருகேந்திரத்தில்‌ ''அராகம்‌ வித்தையென்னும்‌ இவற்றை மத்தியி 
லுடைய கலாதத்துவத்திலுள்ள அறுபத்துநாலு புவனங்களில்‌ மண்டலாதிபர்க 
ளிருக்கின்றனர்‌'' என்று கூறப்பட்டி௫க்கின்றது. காலம்‌ நியதியென்னும்‌ தத்து 
வங்களில்‌ இரண்டு புவனங்களிருக்கின்றனவென்று அவ்விடத்திலேயே கூறப்‌ 
பட்டிருக்கின்றது. அஃதாவது நியதி தத்துவத்தில்‌ நியமனஞ்‌ செய்யும்‌ 
புவனமும்‌ கால தத்துவத்தில்‌ எண்ணைச்‌ செய்யும்‌ புவனமும்‌ இருக்கின்றன 
வென்பதாம்‌. இந்தப்‌ புவனாத்துவாவானது பத்ததி முதலிய நூல்களில்‌ 
விரிவாய்க்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. ஆகையால்‌ இவ்விடத்து விரித்துக்‌ கூறப்‌ 
படவில்லை. சில புவனங்களில்‌ சிவ புவனங்கள்‌ அடங்கியிருப்பது கொண்டு 
இடையிலுள்ள புவனங்களின்‌ எண்ணின்‌ பேதம்‌ காணப்படுகின்றது. (௧௧௬இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு புவனரூபமான தத்துவங்களின்‌ தோற்றத்தைக்‌ 
கூறிவிட்டு இனி மேலே கூறப்பட்ட கலை முதலியவற்றின்‌ ரூபமான 
உலகத்திற்கு முதற்காரணமான மாயையைச்‌ சாதிக்கின்றார்‌. 


'(௧௧௭இ) மகா மாயையானது உலகத்திற்குக்‌ காரணமாயுள்ளது. 
காரிய சத்திகளையும்‌ அசேதனத்‌ தன்மையையுமுடையது. இந்த 
மாயையினுடைய கலை முதலியவற்றின்‌ றோற்றமானது போகத்தை 
யனுபவிக்கும்‌ சம்சாரிகளுக்கு அந்தப்‌ போகத்தை யுண்டுபண்ணுதற் 
பொருட்டு உண்டாகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) எண்ணிறந்த பிரவாக ரூபமான தனது காரியங்களை 
வியாபிக்கின்றமையால்‌ மகத்‌ என்னுஞ்‌ சொல்‌ உபயோகிக்கப்பட்டது. 
(இவ்வளவேயன்றி மகாமாயையென்பது சுத்தமாயைக்‌ குறிக்காது). 
பிரளயத்தில்‌ இந்த அசுத்த மாயையினிடத்தில்‌ எல்லா அசுத்த உலகங்களும்‌ 
ஒடுங்குகின்ற காரணம்‌ பற்றி மாயையெனப்பட்டது. கலை முதலிய 
தத்துவங்கள்‌ ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ வேறு வேறாகவிருப்பதால்‌ 
அநேகமாதலானும்‌ புவனங்களுக்காதாரமாயிருத்தலானும்‌ அந்தக்‌ கலை 
முதலியவற்றின்‌ ரூபமான உலகத்திற்கும்‌ முதற்காரணமான இந்த அசுத்த 
மாயையானது காரியரூபமான எல்லாவற்றிற்கும்‌ நேராகவும்‌ 
பரம்பரையாகவும்‌ முதற்‌ காரணமாயிருக்கின்றது. அது பற்றியே 
சத்காரியவாத முறையில்‌ எல்லாக்‌ காரியங்களும்‌ சத்தி ரூபமாக தனது காரிய 
சத்திகளின்‌ கூட்ட ரூபமாக விருக்கின்றது. இது முதற்காரணமாயிருப்பது 
கொண்டே மண்‌ முதலியனபோல்‌ அசேதனமாயிருக்கின்றது. ஆகையால்‌ 
கலை முதலிய போகங்களுக்கு மாயை சாதனமென்பது கூறப்பட்டது. (௧௧௭இ) 


டட அக்க பன்‌ அதச்‌ அடப்‌ வல அம்‌ நல்லி ட கம அகவல்‌ உப படபட பபப ல வங லதல த ட்ப ட இ | 
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(அ-கை) இந்த மாயையானது சத்திக்‌ கூட்ட ரூபமாயிருக்கிறதென்று 
கூறுகின்றார்‌. டத பரகத்‌ ன க ட ல்‌ 00 


(௧௧௮இ) விசித்திரமாயும்‌ அளவிறந்ததாயுமுள்ள காரியங்கள்‌ 
காணப்படுகின்றமையால்‌ இந்த அசுத்த மாயை விசித்திரமாயும்‌ அநேகமாயு 
முள்ள சத்திகளுடன்‌ கூடினதென்று அ நியப்படுகின்றது என்பதாம்‌. 


(உரை): விசித்திரமாயும்‌ அளவிறந்ததாயுமள்ள காரியங்களின்‌ 
தோற்றங்‌ காணப்படுகின்றமையால்‌, இந்த அசுத்த மாயை விசித்திரமாயு 
மளவிறந்ததாயுமுள்ள காரிய சத்திகளின்‌' கூட்ட ரூபமாகவிருக்கின்ற 
தென்றறியப்படுகின்றது. (௧௧௮இ) 


(அ-கை) இந்த அசுத்தமாயைக்கே அநேக காரியங்களையுண்டு 
பண்ணக்கூடிய அநேக சத்திகளைத்‌ தோற்றுவித்தல்‌ கூடுமென்று சொல்லக்‌ 
கூடாது. எதனாலெனின்‌, இந்த மாயையானது சத்தி ரூபமாயிருத்தலால்‌ 
சத்திக்கு வேறு சத்தியைத்‌ தோற்றுவித்தல்‌ பொருந்தாமையாலென்க. முக்கிய 
காரணமாயிருப்பது கொண்டெ இந்த மாயைக்கு நித்தியத்தன்மை சித்தித்தது. 
இன்றேல்‌ வரம்பின்றியோட லென்னும்‌ குற்றம்‌ வந்து விடுமென்னு 
மபிப்பிராயத்துடன்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௧௯இ) சடமாயும்‌ அநேகமாயுமிருப்பது நாசமுடையதெனக்‌ 
கண்டிருக்கின்றோம்‌. இந்த அசுத்த மாயை யநேகமன்று. அநேகமன்றென்பது 
கொண்டே சடமாயினும்‌ இந்த மாயை அழிவற்றதாக ஆயிற்றென்பதாம்‌. 

(௧௧௯) 


(௧௨௦இ) (அன்றியும்‌) எல்லாவற்றையும்‌ வியாபிக்கும்‌ இந்த அசுத்த 
மாயை, ஆன்மாக்களனேகமாதலால்‌ அவற்றின்‌ போகத்தின்‌ பொருட்டு 
எவ்விடத்தும்‌ எல்லாக்‌ காரியங்களையும்‌ பிரவாக ரூபமான எல்லா 
மகிமைகளுடன்‌ தோற்றுவிக்கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்வாறே பிரகஸ்பதி ஆசிரியரும்‌ “எல்லாச்‌ 
சித்தர்களுடைய வாக்குக்களும்‌ நீண்ட காலம்‌ கூறப்பட்டு நாசத்தையடையும்‌. 
மாயை அளவற்ற சத்திகளுடன்‌ கூடினதாகையால்‌ பிரவாகங்களினளவு 
கூறப்படவில்லை' ' என்று கூறுகின்றனர்‌. இந்த மாயை பால்‌ தயிராவது போல்‌ 
முற்றும்‌ பரிணாமத்தையடைகிறதில்லை. நெய்யிற்‌ புழுவுண்டாதல்‌ போல்‌ ஏக 
தேசத்தில்‌ பரிணாமத்தை யடைகின்றதென்று அறிந்து கொள்க. (௧௨௦இ) 
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(௧௨௧௫) சிருட்டி, திதி, லயம்‌ என்னுமிவை மாயையினிடத்திலிருக் 
கின்றன. புவனத்தை முடிவாகவுடைய விகாரமானது தத்துவ முதலிய 
வற்றின்‌ ரூபமாகத்‌ தன்னிடத்திலேயே இருக்கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்வாறு மேலான முதற்காரணமாயிருப்பதால்‌ 
மாயையினிடத்திலேயே உலகத்தின்‌ சிருட்டி முதலியன இருக்கின்றன. புவன 
முதலிய விகாரமானது தத்துவ முதலிய சொரூபமாக தன்னிடமிருக்கின்ற 
தென்பது கொண்டு தத்துவம்‌, பர்வம்‌, பூதம்‌, புவனமென்னும்‌ இவை 
ரூபமான எல்லாக்‌ காரிய வுலகங்களும்‌ மாயையின்‌ விகாரமென்றே அறிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. சுத்த ரூபமான தத்துவ முதலியனவும்‌ அவற்றிற்கு முதற்‌ 
காரனமான சுத்த மாயையும்‌ ஆகமங்களிற்‌ கூறப்படுகின்றனவே யெனின்‌, 
அஃதுண்மையே. அவற்றை யடைதலானது வித்தியேசுவரர்‌ 
முதலாயினாருக்கு உரியதாயிருத்தலால்‌ அபர மூர்த்தியாகும்‌. 
ஆகையால்போகத்திற்குச்‌ சாதனங்களாக இவ்விடத்தில்‌ அவை 
கூறப்படாமை பற்றி விரோதமின்மை காண்க. (௧௨௧இ) 


(௧௨௨) (இவ்விடத்தில்‌) சிருட்டி திதி யிரண்டுங்‌ கூறப்பட்டன. 
இலயமானது சிருட்டிக்கெதிர்‌ மறையாக உண்டாகின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) ஒவ்வொரு தத்துவங்களுக்கும்‌ தோற்றமுறை 
கூறினமையாலும்‌ தொழிலைக்‌ காட்டினமையாலும்‌ சிருட்டியுந்‌ திதியுங்‌ 
கூறப்பட்டன. இலயமாவது சிருட்டிக்கெதிர்‌ மறையாகத்‌ தத்தங்‌ 
காரணங்களில்‌ ஒடுக்கத்தை யடைவதேயாகு மென்பதுபொருள்‌. (௧௨௨) 


(௧௨௨இ) சம்சாரம்‌ அநாதியானமையால்‌ இந்தச்‌ சிருட்டி முதலியவை 
யளவிடப்படவில்லை யென்பதாம்‌. | 


(உரை) இந்தச்‌ சம்சாரம்‌ அநாதியென்பது பொருள்‌. சிருட்டி திதி 
இரண்டும்‌ போகத்திற்குச்‌ சாதனங்களானமையால்‌ ஆன்மாக்களுக்கு 
உபகாரமாகின்றன. இலயம்‌ ஈசுவரனால்‌ எதற்காகச்‌ செய்யப்படுகின்ற 
தெனின்‌, கூறுதும்‌. புருடனுக்கு அளவற்ற போகங்களை யிடைவிடாது உண்டு 
பண்ணினமையால்‌ மாயை குறைந்த சத்தியையுடையதாக விருக்கின்றது. 
ஆகையால்‌ புருடர்களுக்குப்‌ போகத்தைக்‌ கொடுத்தமையால்‌ சிரமத்தை 
யடைந்த பெண்ணினது குறைந்த சத்தியானது நித்திரையினால்‌ எவ்வாறு நீங்கி 
அச்சத்திவலிமையை யடைகின்றதோ, அவ்வாறே மாயைக்குக்‌ குறைந்த 
சத்தியை விருத்தி செய்தற்‌ பொருட்டும்‌, அமா டப்‌ போகானுபவத்‌ 
. தாலுண்டான இளைப்பு நீங்குதற்‌ பொருட்டும்‌, கன்மம்‌ பக்குவமாதற்‌ 
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பொருட்டும்‌ சங்காரம்‌ நிகழ்கின்றமையால்‌, ஆன்மாவிற்கு உபகாரமில்லை 
யென்னுந்‌ தோஷமில்லாமை காண்க. இவ்வாறே மிருகேந்திரத்திலும்‌ 
““சம்சாரத்தினால்‌ வருத்தமுற்ற ஆன்மாக்களுக்கு இளைப்பு நீக்குதற்‌ பொருட்டு 
அனைவருக்கும்‌ நன்மை புரியும்‌ சிவபெருமான்‌ தநுகரணாதிகளை ஆன்மாக்‌ 
களுடன்‌ கூட மாயையில்‌ ஒடுக்கிஅந்த மாயையினையும்‌. கடந்திருக்கின்றார்‌. 
அந்த ஒடுக்க நிலையிலும்‌ பக்குவத்திற்குத்‌ தக்கவாறு அறிவிக்க வேண்டிய 
வர்களை அறிவித்துக்‌ கொண்டும்‌, தடுக்கவேண்டியவர்களைத்‌ தடுத்துக்‌ 
கொண்டும்‌, கன்மஞ்‌ செய்தவர்களுடைய கன்மங்களைப்‌ பக்குவமாகச்‌ செய்து 
கொண்டும்‌, மாயா சத்திகளைத்‌ தோற்றுதற்குரியதாய்ச்‌ செய்து கொண்டும்‌, 
சித்தாயும்‌அசித்தாயுமுள்ள எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ முறையாகப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டு மிருக்கின்றார்‌'' என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௨௨இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு கூறப்பட்ட ஆன்மாக்களுடைய சாதனத்துடன்‌ 
கூடின போகத்தை முடித்துக்‌ காட்டுதற்காக அந்த ஆன்மாவிற்கே 
மலரூபமான பாசத்தின்‌ சம்பந்தம்‌ உண்டென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௨௩இ) புருடர்களுடைய போக்கியமானது மாயையின்‌ விகார 
மாகும்‌. இது சேதனமன்று. சேதனனான புருடன்‌ சுத்தனல்லாமையால்‌ 
மாயையினின்று முண்டான சாதனங்களுடன்‌ கூடியே அந்தப்‌ போக்கியத்தை 
யனுபவிக்கின்றானென்பதாம்‌. 


(உரை) மேலே கூறியவாறு சுக முதலியவற்றின்‌ ரூபமாயும்‌ புத்தி 
போத ரூபமாயிருக்கும்‌ போக்கியமானது மாயையின்‌ காரியமேயாகும்‌. 
இவ்வாறன்றி ஆன்மாவினிடத்துக்‌ குண ரூபமாகவில்லை. எதனாலெனின்‌, 
ஆன்மா அறிவுடைப்‌ பொருளாகவிருக்கின்ருன்‌: போக்கியமானது குண 
ரூபமாக ஆன்மாவினிடத்தில்‌ சமவாய சம்பந்தத்துடன்‌ இருக்கின்றதென்று 
கூறின்‌, பரிணாமத்தன்மை முதலிய குற்றம்‌ ஆன்மாவிற்கு வந்துவிடுமாதலா 
லென்க. அந்தப்‌ போக்கியத்தைச்‌ சேதனனான ஆன்மாவே அனுபவிக்‌ 
கின்றான்‌. அந்தப்‌ புருடனானவன்‌ பின்னர்க்‌ கூறப்படுமாறு சுத்தனல்‌ 
லாமையாலும்‌, மறைக்கப்பட்ட ஞானக்கிரியா சத்திகளையுடையவனாகை 
யாலும்‌, மாயையினின்று முண்டான கலே முதலிய தத்துவங்களுடன்‌ 
கூடிக்கொண்டே போக்கியத்தை யறிவதற்குச்‌ சத்தனாகவாகின்றான்‌. எதனா 
லெனின்‌, காரியமான கரணமின்றிச்‌ சிற்றறிவு முதலியனவும்‌ காணப்படாமை 
யாலென்க. 


(அ-கை) இனி யாது காரணத்தால்‌ இவனசுத்தனாகவிருக்கின்றா 
னென்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. ன 
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(௧௨௪) ஆன்மா விடயங்களையுடைத்தாயிருக்குந்‌ தன்மை ரூபமான 
மலத்தினால்‌ மறைக்கப்பட்ட சர்வ விடயமான ஞானக்‌ கிரியா சத்திகளை 
உடைத்தாயிருக்கின்றமையால்‌ அசுத்தனென்பதாம்‌. 


(உரை) இந்த ஆன்மாவானவன்‌ சிவனைப்போல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
விட்யமாகக்‌ கொள்ளும்‌ ஞானக்கிரியாசத்திகளுடன்‌ கூடினவனாயினும்‌ 
ஏகதேச விடயமான விஞ்ஞான முதலியவற்றிற்காகக்‌ கலாதிகளைத்‌ 
துணையாகக்‌ கொள்கின்றான்‌. முத்தனுக்குப்போக்திருத்தன்மையின்மையும்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ விடயமாகக்‌ கொள்ளும்‌ ஞானக்கிரியா சத்திகளுடன்‌ 
கூடியிருக்குந்‌ தன்மையுங்‌ கேட்கப்படுகின்றது. அதுகொண்டு இந்த 
ஆன்மாவானவன்‌ விடயங்களையுடைத்தாயிருக்கும்‌ தன்மையாகிய போக்‌ 
திருத்தன்மைக்கு மலம்‌ ஏதுவானமையால்‌ விடயங்களையுடைத்தா யிருக்குந்‌ 
தன்மை ரூபமான மலத்தினால்‌ சூழப்பட்ட வனென்று நிச்சயிக்கப்படுகிறான்‌. 
இவ்வாறே ““மலத்தினால்‌ போக்திருத்தன்மைக்‌ கூறப்பட்டது'' என்று 
கூறப்படுகின்றது. அது கொண்டே இந்த ஆன்மா அத்தன்‌. இவ்வாறே 
ஸ்ரீசுவாயம்புவத்தில்‌ “'புமானுக்கு அசுத்தியில்லையாயின்‌ அவனுக்கிருக்கும்‌ 
போகத்திலுள்ள பற்றுதலானது எதனாற்‌ செய்யப்பட்டதாகும்‌'' என்று 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௨௪) 


நத (௧௨௪இ) (ஆகவே) மாயையிலிருக்கும்‌ கன்மரூபமான விருப்‌ 
பத்தின்‌ வழியாக இந்தப்‌ புருடன்‌ மாயையை யனுசரிக்கின்றா னென்பதாம்‌. 


(உரை) கன்மமானது உழுதல்‌ முதலியவைபோல்‌ ஆன்மாவிற்குச்‌ 
சுத்தஞ்‌ செய்வதாக வாகாமையால்‌ சம்சார நிலையில்‌ புத்தியையடைந்ததாயும்‌, 
பிரளயத்தில்‌ புத்தி நசித்தாலும்‌ உலகத்திற்குப்‌ பீஜமான மாயையில்‌இயங்கிக்‌ 
கொண்டிருத்தலால்‌ அதிலிருக்கிறதாயும்‌, பரிபாகத்தால்‌ போகத்தையுண்டு 
பண்ணுகிறதாயுமுள்ள கன்மரூபமான விருப்பத்தின்‌ வழியாகப்போகசாதன 
முதலியவற்றின்‌ ரூபமாகப்‌ பரிணமித்தமாயையை யிந்தப்‌ புருடனனுசரிக்‌ 
கின்றான்‌. (௧௨௪இ) 


... (வகை) இவ்விடத்தில்‌ கன்மமேயமையும்‌ மலம்‌ வேண்டா 
மென்னும்‌ புறமதத்தைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௨௫௫) சென்மாந்திரத்தில்‌ செய்யப்பட்ட கன்மமானது சாதி 
முதலிய பலன்களை மனிதருக்குக்‌ கொடுக்கக்கூடியது. புருடனுக்குக்‌ கற்பிக்‌ 
கப்பட்ட மலமானது அந்தக்‌ கன்மமிருக்கும்‌ பொழுது அதிகப்படுகின்ற 
தென்பதாம்‌. | 
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. (உரை) காரியமான சரீரத்தின்‌ பந்தமானது வித்து முனைகளின்‌ 
நியாயத்தை யனுசரித்துஅநாதியாயிருக்கின்றமையால்‌ சாதி ஆயுள்‌ போக 
மென்னுமிவற்றைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய கன்மங்களே தனது : பலனான 
போகத்திற்காக ஆன்மாவிற்குச்‌ சரீரச்சேர்க்கையைச்‌ செய்யட்டும்‌. மலஞ்‌ 
செய்வதாகக்‌ கொள்ளவேண்டாம்‌. உம்மாலும்‌ மலத்தை யொப்புக்‌ கொண்டு 
விசித்திரமான போகங்கள்‌ வேறு வழியாகப்‌ பொருந்தாமையால்‌ கன்மமு 
மொப்புக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. படவே மிகையென்னுங்‌ குற்றம்‌ உண்டாகின்‌ 
றமையால்‌ கன்மமே அமையும்‌. இன்றியமையாமற்‌ கொள்ளத்தகுந்தது 
பிறிதொன்று கொள்ள வேண்டுமென்பதைத்‌ தடுக்குமென்று கூறுகின்றன ர்‌. 

ல (௧௨௫இ) 


(அ-கை) மலம்‌ வேண்டாமென்னும்‌ புறமதத்தை மறுக்கின்றார்‌. 


(௧௨௬இ) கன்மத்திற்கும்‌ பிறப்பு முதலியவற்றையுண்டு பண்ணும்‌ 
சத்தியானது மலத்தையின்றி இல்லை. . அஞ்ஞான மற்ற: முத்தான்மாவிற்குப்‌ 
பிறப்பு உண்டென்பது ஓரிடத்துங்‌ காணப்படுகிறதில்லை யென்பதாம்‌. 

(உரை) அஞ்ஞானத்திற்கு ஏதுவான மலமில்லாத முத்தான்மா 
விற்குப்‌ பிறப்புக்‌ காணப்படாமையாலும்‌, கன்மானுட்டானமுங்‌ காணப்படா 
மையாலும்‌, மலமுள்ளவனுக்கே கன்மத்தைச்‌ சம்பாதித்தலும்‌ அதன்‌ போகமு 
முபயோகப்படுகின்றன. | .......... (௧௨௬இ) 


'(அ-கை) இவ்வாருயின்‌ 'மலமே பிறப்பு முதலியவற்றிற்கு 
ஏதுவாகட்டும்‌; கன்மத்தினாற்‌ பயனென்னை . யென்னும்‌ புறமதத்தைக்‌ 


(௧௨௪) விடயங்களை யுடைத்தா யிருக்குந்‌ தன்மை ரூபமான 
மலமொன்றே ஆன்மாவிற்கமையும்‌. கன்மத்தைக்‌ கொள்ளுதலாற்‌ 
பயனில்லை. பிறப்பு முதலியவற்றின்‌ சம்பந்தத்தை மலத்தினாலேயே 
நிச்சயமாக அடைகின்றமையாலென்பதாம்‌. ்‌ (௧௨௭இ) 


(அ-கை) கன்மம்‌ வேண்டாமென்னும்‌ புறமதத்தை மறுக்கின்றார்‌. 


(௧௨௮இ) கன்மமில்லாத விஞ்ஞான கேவலர்களுக்கு மலமிருந்தும்‌ 
பிறப்பு முதலியன காணப்படவில்லை. ஆகையால்‌ இவ்விடத்தில்‌ மலமுங்‌ 
கன்மமுமாகிய விரண்டும்‌ பிறப்பு முதலியவற்றிற்குக்‌ காரணங்களாகும்‌ 
என்பதாம்‌. 


ர சப்‌ 

(உரை) மலமிருந்தும்‌ கன்மமில்லாத விஞ்ஞான வவட வனி 

முதலியன காணப்படாமையால்‌ மலங்கன்ம மிரண்டும்‌ த்‌ 
கைக்குக்‌ காரணமாகு மென்பது பொருள்‌. (க 


பிறப்பு 
சேர்க்‌ 


(அ-கை) சிருட்டிக்கு முன்னர்‌ நிட்களத்தன்மையும்‌ ச 
தன்மையும்‌ ஆன்மாவிற்கிருப்பதால்‌, சிவனுக்குப்‌ போல்‌ ஆன்மா வ 
அஞ்ஞானத்தன்மை பொருந்துகிறதில்லை யென்னும்‌ பிறர்‌ கூற்‌ 


மறுக்கின்றார்‌. _ 

(௧௨௯இ) ஆன்மா, ஞானங்கிரியை யென்னுங்‌ ர ட 
புடையனாகையால்‌ சிருட்டிக்கு முன்னர்‌ நிட்களனாக விருக்கின்றா 
அவ்வாருகையால்‌ 


அஞ்ஞான சம்பந்தம்‌ ஆன்மாவிற்கில்லை. இவ்வாறு 
கூறுவது பொய்‌ என்பதாம்‌. 


(உரை) 
தத்துவங்களின்‌ சம்‌ 
காணப்படுகின்றை 
கொண்டு ஆன்மா 


நிட்களனாயின்‌ சிவனுக்குப்‌ போல்‌ கலை ன்‌ 
பந்தமும்‌ ஆன்மாவிற்குப்‌ பொருந்தாது. கலா  - 
மயால்‌ அச்‌ சம்பந்தம்‌ வேறு விதமாகப்‌ en 
விற்கு மல முண்டென்பது B= கொள்ள வே கல்லி] 


(அ-கை) இன்னும்‌ புறமதத்தையே கூறுகின்றார்‌. 


(௧௩௦இ) ஆன்மா எங்குஞ்‌ செல்லுகின்றமையால்‌ பவந்து அனு 
அறியும்‌ ஞானக்கிரியைகள்‌ இவனுக்குண்டென்பது ஒப்புக்‌ வ்‌ 

வேண்டும்‌. ஆகையால்‌ இந்த ஆன்மா சர்வஞ்ஞனாயும்‌ சர்வ கருத்தாவாயு 
மிருந்து கொண்டு காரணமான கலா சம்பந்தமின்றி மகிட்சியுள்ளவனாக 
இருக்கிறான்‌ என்பதாம்‌. (௧௩௦இ) 


(அ-கை) சிற்றறிவு முதலியவற்றிற்கும்‌ கலாதி சம்பந்தம்‌ வேண்டப்‌ 
படுவதால்‌இவ்வாறு கூறுதல்‌ பொருந்தாதென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௩௧) கலை 


முதலிய துணைகள்‌ இல்லாமையால்‌ ஆன்மாவினுடைய 
ஞானக்கிரியா சத்திக 


ள்‌ விளங்கித்‌ தொழிற்படுகிறதில்லை யென்பதாம்‌. (௧௩௧) 


(அ-கை) மறைப்பில்லாத பொருளுக்கு இந்தக்‌ கலா சம்பந்தம்‌ 
பொருந்துகிறதில்லை யென்று கூறுகின்றார்‌. 
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(௧௩௧இ) மறைப்பில்லாத ரர பிறிதொரு ஒளியை 
யெதிர்‌ பார்க்கிறதில்லை கட (௧௩௧இ) 


(௧௩௨). (ஆகவே) மலமானது டந்த அகிலன்‌ க்கக்‌ 
தையுடையதாயும்‌, அனைவருக்கும்‌ பொதுவாயும்‌, ரண்‌ பை 
தென்பதாம்‌. 


(உரை) இந்த மலம்‌ ஆன்மாக்களுக்கு அநாதியாயும்‌, அநாதியான 
சம்பந்தத்தையுடையதாயும்‌, அநாதியே மறைக்கிறதாயும்‌, அனைவருக்கு 
மொன்றாயுமிருக்கிறது. ஆகையால்‌ இந்த மலத்தை நித்தியமெனவு மொப்புக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. (௧௩௨) 


(அ-கை) இவ்வாருயின்‌ மலம்‌ நித்தியமானமையால்‌ எக்காலத்தும்‌ 
ஆன்மாக்களைவிட்டு நீங்காது. நீங்கினும்‌ மலமொன்றாகையால்‌ ஒரு 
புருடனுக்கு முத்தியுண்டாகும்பொழுது அனைவருக்கும்‌ முத்தியுண்டாக 
வேண்டும்‌. இவ்வாருசங்கிப்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௩௨இ) ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ நியமமாயும்‌, தத்தங்கால 
வெல்லையில்‌ நீங்குஞ்‌ சத்திகளையுடையதாயுமிருக்கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) மலமானது ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ நிச்சயமாயும்‌ 
அளவற்ற சத்திகளுடன்‌ கூடினதாயுமிருக்கின்றமையால்‌ ஒரு சத்திக்குப்‌ 
பரிபாகவசத்தால்‌ தடையேற்பட்ட பொழுது அந்த ஆன்மாவிற்குத்தான்‌ 
முத்தியடைதல்‌ கூடும்‌. ஏனையவற்றிற்குக்‌ கூடாது. இவ்வாறே '“ஒவ்வொரு 
புருடனிடத்தும்‌ இருக்கிறதாயும்‌ தத்தங்‌ காலத்தின்‌ முடிவில்‌ நசிக்குஞ்‌ 
சத்திகளையுடையதாயுமிருக்கின்றது'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. (௧௩௨இ) 


(அ-கை) பிரகிருதி சம்பந்தமான மலமே விபரீத ஞான ரூபமாயும்‌, 
மகாமோகமென்னும்‌ பெயருடனுமிருக்கின்றது. அந்தமலமிருப்பது 
கொண்டே கலை முதலிய துணையை விரும்புதலும்‌, கன்மானுட்டானமும்‌ 
அந்தச்‌ சத்திக்குப்‌ பொருந்துகின்றதென்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௩௩இ) மகாமோகமுண்டாவதற்கு முன்‌ இந்த ஆன்மா 
நின்மலனாயிருக்கின்றான்‌. அதனால்‌ சிவனைப்போல்‌ மறைப்பில்லாத 
புருடனானவன்‌ பிரகிருதி சம்பந்தமான மலத்தை நீக்குதற்கு முடியாதவனாக 
விருக்கின்ரானென்பதாம்‌. 


(உரை) கலை முதலியவற்றின்‌ சம்பந்தம்‌ ஏற்பட்டபின்றான்‌ மகா 
மோகமுண்டாகின்றது. உன்மதத்தில்‌ சிருட்டியினாரம்பத்தில்‌ ஆன்மா நின்‌ 
மலனாயிருக்கின்றமையால்‌, சிவனைப்போல்‌. மறைப்பில்லாத ஆன்மா 
வானவன்‌, கலை முதலியவற்றினறுணையால்‌ பிரகிருதி சம்பந்தமான அந்த 
மலத்தைநீக்குதற்கு முடியாதவனாகவிருக்கின்றான்‌. ஆகையால்‌ அனாதியான 
மலத்துடன்‌ அநாதியாகவே ஆன்மாவிற்குச்‌ சம்பந்தமுண்டென்பது ஒப்புக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. (௧௩௩இ) : 


(௧௩௪-௧௩௫இ) ஆன்மாவிற்கும்‌ மலத்திற்குமுள்ள சம்பந்தத்தை 
இடையில்‌ உண்டானதாகக்‌ கொள்ளின்‌ அவ்வாறுண்டாதற்கும்‌ ஒரு காரணஞ்‌ 
சொல்லவேண்டும்‌. அவ்வாறே மேலுஞ்‌ சென்று முடிவின்மையென்னுங்‌ “ 
குற்றத்திற்கிடனாம்‌. ஆன்மாவிற்கும்‌ மலத்திற்குமுள்ள சம்பந்தமானது 
ஏதுவின்றி யிடையே யுண்டாகிறதென்று சொல்லின்‌ கலையின்‌ சம்பந்தமும்‌ 
ஏதுவின்றியே இடையில்‌ உண்டாக வேண்டும்‌. ஆகவே ஆன்மாக்களுக்கு 
முத்தியே இல்லாமற்‌ போய்விடும்‌. ஈசுவரனுக்கும்‌ ஈசுவரத்தன்மை 
இல்லாமை நேரிடுமென்பதாம்‌. 


(உரை) மலத்தின்‌ சேர்க்கையானது ஏதுவின்றியே இடையிலுண்‌ 
டாவதென்று கொள்ளின்‌, சரீர முதலியவற்றின்‌ சேர்க்கையும்‌ ஏதுவின்றியே 
இடையிலுண்டாகின்றதென்று கொள்ள வேண்டுமாகையால்‌, முத்தனுக்கும்‌ 
மீண்டுஞ்‌ சம்சாரச்‌ சேர்க்கையுண்டாகி முத்தியில்லாமற்‌ போய்விடும்‌. 
ஈசுவரனுக்கும்‌ மலத்தின்‌ சேர்க்கையுண்டாகி ஈசுவரத்‌ தன்மையில்லையாய்‌ 
விடும்‌. ஆகவே சம்சாரத்திற்கேதுவான மலசம்பந்தம்‌ அநாதியாகவே 
ஆன்மாவிற்கு ஒப்புக்‌ கொள்ளவேண்டுமென்க. (௧௩௪இ-௧௩௫இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு மலத்திற்கு ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ 
இருக்கும்‌ அசாதாரணத்தன்மை பற்றி அநேகத்தன்மையை யொப்புக்‌ | 
கொள்ளின்‌, சடமாயுமநேகமாயு மிருப்பது பற்றிக்‌ கடமுதலியவற்றிற்குப்‌ | 
போல்‌ இதற்கு அநித்தியத்தன்மை வந்து விடும்‌. விடவே அநாதி யென்ப 
தில்லையாய்‌ முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட முடிவின்மை முத்தியின்மையென்னும்‌ . | 
குற்றங்கட்‌ கிடனாமென்று கூறுகின்றார்‌. அசாதாரணம்‌ - சிறப்பு. 


(௧௩௬இ) மலம்‌ ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ இருப்பதாகக்‌ கூறின்‌ | 
சடத்தன்மையும்‌ அநேகத்‌ தன்மையுமிருப்பது பற்றித்‌ தோன்றி யழிவதாக | 
ஆகிவிடும்‌. விடவே முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட குற்றங்கள்‌ நேரிடுமென்பதாம்‌. | 
(௧௩௬இ) | 

1 
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(அ-கை) ஆன்மாவிற்கும்‌ மலத்திற்குமுண்டான இந்தச்‌ சம்பந்தம்‌ 
அநாதியாயிருக்கின்றமையால்‌ இதற்கு நாசங்கிடையாது. நாசமுண்டென்று 
கொள்ளின்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ அநித்தியத்தன்மை வந்து விடுமென்று 
கூறுகின்றார்‌. I 


(௧௩௭இ) அநாதியான மலத்துடன்‌ அநாதியாகவே ஆன்மாவிற் 
குண்டான. சம்பந்தத்தை யநித்தியமாகக்‌ கொள்ளின்‌ உற்பத்தியில்லாத 
அநாதியான மாயை, சிவன்‌, ஆன்மாவென்னும்‌ பொருள்களுக்கும்‌ 
நாசமேற்படுமென்பதாம்‌. (௧௩௭இ) 


(அ-கை) இவ்வாறு முன்னர்‌ மேற்கொள்ளப்பட்ட மலத்திற்‌ 
குண்டான அநாதித்தன்மையினையும்‌. சாதாரணத்தன்மையினையும்‌, 
நசிக்காமலிருக்குந்‌ தன்மையினையும்‌ சாதித்துவிட்டு இனி அம்மலத்திற்கு 
அளவற்ற சத்தியுடன்‌ கூடியிருக்குந்‌ தன்மையினையும்‌ சாதிக்கின்றார்‌. 


(௧௩௮) ஆன்மாவின்‌ குணத்தைத்‌ தடுக்கும்‌இந்த மலத்தின்‌ சத்திகள்‌ 
ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ இன்றியமையாததாயிருக்குமென்பதாம்‌. 


(உரை) ஆன்மாவின்‌ குணமென்பது ஆன்மாவின்‌ ஞானக்‌ கிரியா 
சத்திகள்‌. இது முன்னரே கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௩௮) 


(அ-கை) காணப்படும்‌ போகவேறுபாடானது வேறு வழியாகப்‌ 
பொருந்தாமையால்‌அந்த மலசத்திகளுக்குப்‌ பரிபாக காலத்தில்‌ 
வேறுபாடானது சித்திக்கின்றதென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௩௯இ) மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ இந்த மலசத்திகள்‌ கெடுதற்குக்‌ 
காலம்‌ நியதிகள்‌ கிடையா. இவ்வாறு கூறவில்லையாயின்‌ எல்லா ஆன்மாக்‌ 
களுக்கும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ முத்தி கிடைக்கவேண்டும்‌. முத்தியோ அவ்வாறு 
கிடைக்கவில்லை. ஆகையால்‌ அந்த மலசத்திகள்‌ சூக்குமரூபமாக இருக்‌ 
கின்றனவென்று ஒப்புக்‌ கொள்ளவேண்டுமென்பதாம்‌. 


(உரை) மலம்‌ அநாதியாகவே மறைக்கின்றமையால்‌ அந்த மலமே 
ஆன்மாவிற்கு உடன்றோன்றிய பாசமாகும்‌. மாயை முதலியனவோ வெனின்‌, 
“ஆன்மாவிற்கு உண்டாகும்‌ மாயாகாரியங்களனைத்தும்‌ மலமிருத்தலால்‌ 
உண்டாகின்றன'' என்பது முதலிய சுவாயம்புவ வாக்கியங்களால்‌ இடையில்‌ 
வந்தனவாகவே அறிந்து கொள்ளவேண்டும்‌. (௧௩௯இ) 
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சனி (அ-கை). மதங்கமுதலிய நூல்களில்‌ மோகம்‌, மதம்‌, அராகம்‌, 
துக்கம்‌, சோஷமென்னும்‌ இவை மலத்தின்‌ காரியமாய்‌ இருக்கின்றன 
வென்றும்‌ இவையே உடன்தோன்றிய மலமாயிருக்கின்றனவென்றும்‌ 
கூறப்படுகின்றதே என்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௪௦இ) மோகமுதலியவைந்தையும்‌ மலத்தின்‌ காரியமாகக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது. கலை முதலியவற்றின்‌ சம்பந்தமில்லாத ஆன்மாக்‌ 
களிடத்தில்‌ மலமிருந்தும்‌ அதன்‌ காரியங்களான மோக முதலியன எக்‌ 
காலத்தும்‌ காணப்படாமையாலென்பதாம்‌. 


ஆகையால்‌ ஞானக்‌ கிரியைக 
மோக முதலியன மலத்தின்‌ க 
கூறப்பட்டதன்‌ கருத்தாவது Cn 
ஆன்மாவல்லாத பொருள்க 
மோக முதலியன மலமி 


கொண்டிருக்குந்‌ 3 
வில்லை. ஆகைய 


மோக முதலியவற்றிற்கு மலம்‌ முதற்காரணமா 
யிருப்பினும்‌ இவை பிரளய கேவல நிலையில்‌ வெளிப்பட்டுத்‌ தோன்றவில்லை. 
யவற்றின்‌ சம்பந்தத்தால்‌ வெளிப்பட்டுத்‌ தோன்று 
ண்டால்‌ குற்றமென்னை யென்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 
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.... (உரை) மதம்முதலியன, குணங்களின்‌ நொழில்களினின்றும்‌ வேறாக 
உன்னால்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படாமையால்‌ அவை போக சாதனங்களின்‌ சம்பந்‌ 
தத்தால்‌ பின்னர்‌ வெளிப்பட்டுத்‌ தோன்றுகின்றன வென்று கூறுதல்‌ பொருந்‌ 
தாது. மதமுதலியவற்றிற்கு மலத்தை முதற்காரணமாகக்‌ கொள்ளின்‌ அந்த 
மலம்‌ எக்காலத்தும்‌ ஒரே ரூபமாயிருத்தலால்‌ தோற்றந்‌ தோற்றமின்மை 
யென்னும்‌ பேதமுண்டாகாமைபற்றி ஞானக்கிரியைகளை மறைக்கும்‌ அதன்‌ 
காரியம்‌ சங்கார நிலையிலும்‌ இருத்தல்போல மதம்‌ முதலியவையும்‌ அந்தச்‌ 
சங்கார நிலையிலறியப்படவேண்டும்‌. அவையோ அந்நிலையிலறியப்பட 
வில்லை. போக சாதனங்களின்‌ சம்பந்தத்துக்குப்‌. பின்னர்‌ புருடர்களுடைய 
அந்தக்‌ கரணத்தில்‌ இருக்கின்றவையாகவே அறியப்படுகின்றன. ஆகையால்‌ 
துணைக்காரணமான மலத்துடன்‌ மாயா காரியங்களை முதற்‌ காரணங்களாகக்‌ 
கொண்டு மத முதலியன தோற்றுவனவா யொப்புக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 

. (௧௪௧-௧௪௨) 


(அ-கை) இனி இந்த மத முதலியன குண சொரூபமாகவே 
இருக்கின்றனவென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௪௩) மதம்‌ மோகமென்னு மிவை தாமசங்களாயும்‌, பற்றுதல்‌ 
சாத்துவிகமாயும்‌, தாபம்‌ மயக்கமென்னும்‌ மிவை இராசதங்களாயு 
மிருக்கின்றன வென்பதாம்‌. 


(உரை) ஆகவே அந்தக்கரணத்திலிருக்கும்‌ குணங்களின்‌ 
தொழில்களே இந்த மதம்‌ முதலியனவாகும்‌. இந்தக்‌ குணங்களினும்‌ வேறான 
மலத்தின்‌ தொழில்களாக மத முதலிய பெயருடன்‌ ஒன்றும்‌ ஒரு நிலையிலும்‌ 
ஆன்மாவினிடத்துக்‌ காணப்படவில்லை. (௧௪௩) 


(அ-கை) ஆகையால்‌ குணங்களினும்வேறாக மதமுதலியனவில்லை 
யென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௧௪௩இ) இந்தக்‌ குணங்களின்‌ வேறாக மூலமாகிய மலத்தின்‌ 
தொழில்களாக மத முதலியன வில்லையென்பதாம்‌. (௧௪௩இ) 


(௧௪௪இ) ஆகவே தடுக்குஞ்‌ சத்திகளைத்‌ தவிர ஒரு தருமமும்‌ 
மலத்திற்குக்‌ கிடையாது. கன்ம சமஸ்காரத்துடன்‌ கூடின மலத்திற்குச்‌ 
சம்சாரத்திற்கு ஏதுவாயிருக்குந்‌ தன்மை சித்திக்கின்றதென்பதாம்‌. 
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(உரை) மலமாத்திரத்திற்கு ஞானக்‌ கிரியைகளை மறைக்குந்‌ 
தன்மையும்‌; கன்ம வாசனையுடன்‌ கூடியிருக்கும்‌ மலத்திற்கு சம்சாரத்திற்‌ 
கேதுவாயிருக்குந்‌ தன்மையும்‌ யுத்தியினால்‌ சித்திக்கின்றன. பிறிதொரு 
காரியமுமில்லை யென்பது பொருள்‌. - (௧௪௪இ) 


(அ-கை) "இவ்வாறு மல சொருூபத்தைக்‌ கூறி யிவ்விடயத்தை 
முடித்துக்‌ காட்டுகின்றார்‌. . ப 


| .. (௧௪௫) யாதொன்றின்‌ சம்பந்தத்தால்‌ ஆன்மா பசுவாயிருக்கின்றதோ 
அத்தகைய பசுவானது இவ்வாறு கூறப்பட்ட தென்பதாம்‌. | 


(உரை) பசுவென்னுஞ்‌ சொல்‌ மலமென்னும்‌ பொருளை 
அறிவிப்பதாக ரெளரவ முதலியவற்றில்‌ காணப்படுகின்றது. இந்த மலம்‌ 
தனிமையான ஒரு தத்துவமாதலில்லை. பசு தத்துவத்தினுள்ளேயே இது 
அடங்குகின்றது. எதனாலெனின்‌, இம்மலத்தையின்றி ஆன்மாக்களுக்குப்‌ 
பசுத்தன்மை பொருந்தாமையாலும்‌, மலத்தினால்‌ அநாதியாகவே 
மறைக்கப்பட்டிருக்கின்றமையாலுமென்க. அன்றியும்‌ சிவபெருமானுடைய 
சிருட்டி முதலியவற்றால்‌ ஆன்மாக்கள்‌ போகத்தை யனுபவித்தலும்‌, போக 
சாதனங்களான கலை முதலியவற்றைத்‌ தோற்றுவித்தலும்‌, அவற்றை விருத்தி 
செய்தலுமாகிய மாயையின்‌ வியாபாரமும்‌, போக்கியங்களை யனுபவித்தல்‌ 
ரூபமான பசுக்களின்‌ வியாபாரமும்‌ இந்தப்‌ பிரகரணத்திற்‌ கூறப்பட்டவை 
யாகும்‌. இவற்றினுடைய இந்த வியாபாரங்கள்‌ ஆன்மாவை மறைக்கும்‌ 
_ மலத்தினாலேயே நிகழ்கின்றன்‌. எதனாலெனின்‌, மலமிருக்கும்‌ பொழுதுதான்‌ 

இவையனைத்தும்‌ நிகழுமாதலாலென்க. (௧௪௫) 


(அ-கை) மத முதலிய துன்பங்கள்‌ புருடர்களிடத்தில்‌ இருக்கின்றன 
வென்னு மிவ்விடயத்தை முடித்துவிட்டு அதிகாரபேதத்தினால்‌ இந்த மத 
முதலியவற்றின்‌ வியாபார பேதங்களைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௪௬) மாயாதத்துவத்திலிருப்பவருக்கு மத முதலிய துன்பங்கள்‌ 
காரியத்தைச்‌ செய்வனவல்ல. யோகிகளுக்கு இடையில்‌ இவற்றின்‌ வியா 
பாரங்கள்‌ தடுக்கப்படுகின்றன. விடயப்‌ பற்றுள்ளவருக்குப்‌ பலவிதமாயும்‌ 
கம்பீரத்தோடு கூடியும்‌ காரியத்தைச்‌ செய்கின்றன வென்பதாம்‌. 


(உரை) மாயாதத்துவத்திலொடுங்கிய பிரளயாகல 
முதலிய தத்துவங்கள்‌ நீங்கி மாயையினிடத்து ஒடுங்கியிருத்‌ 
கிலேசங்கள்‌ ஒரு காரியத்தையும்‌ செய்வனவல்ல. யே ஈகிகளு 


௫க்குக்‌ குண 
தலால்‌ இந்தக்‌ 
க்கோவெனின்‌, 
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மல்‌ 
கிலேசங்களிருப்பினும்‌ யோகவலிமையால்‌ இடையே தடுக்கப்படுகின்றன. 
விடயப்பற்றுள்ள சகலர்களான பசுக்களுக்கேரவெனின்‌, பல்விதமான தனது 
வியாபாரங்களை ய்டையல்வாயிருக்கின்றன்‌. : மூல்த்தில்‌'பலவித்மென்னும்‌ 
பொருள்‌ குறித்த விசித்திர மன்னுஞ்‌.சொல்லை விச்சின்னமென்று பாடபேதங்‌ 
கொள்ளின்‌, தோன்றுதல்‌ அழித்ல்‌-ரூபமாயுமென்று பொருள்‌ கொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. . ர பப சத. 4 


இவ்வாறு முன்னர்‌ மேற்கொள்ளப்பட்ட காதனத்துடன்‌ கூடிய 
போகம்‌ மோக்ஷமிரண்டனுள்‌ போகமானது இந்தக்‌ காரிகையிற்‌ கூறப்பட்டது. 
அதுபற்றியே போககாரியை யென்னும்‌ பெயருடன்‌ இந்நூல்‌ முற்றுப்‌ பெற்றது. 
மோக்ஷ்மோவெனில்‌, சாதனத்துடன்‌ கூட மோக்ஷ்காரிகை யென்னும்‌ வேறு 
பிரகரணத்தில்‌ கூறப்போகின்றார்‌. 


ஸ்ரீமத்‌ கேடகரின்‌ புதல்வரான சத்தியோஜ்யோதி சிவாசாரியர்‌ 
இந்தப்‌ போக காரிகையால்‌ சித்தாந்த சாத்திரத்தில்‌ சித்தித்த போகத்தைச்‌ 
சாதனங்களுடன்‌ சுருக்கமாகவும்‌ 'நன்றாகவுங்‌ கூறினார்‌. அவருடைய 
வாக்குக்களை யாராய்ந்துஅஞ்ஞானம்‌, நீங்கினவராயும்‌ ஆசிரிய 
சிரேட்டராயுமுள்ள அகோரசிவாசாரியரால்‌ இந்த விருத்தியுரை செய்யப்‌ 
பெற்றது. 


யோக காரிகை மூலமும்‌, வீருத்தியுரையும்‌ 
முற்றுப்‌ பெற்றன. 


ள்‌ 
சிவமயம்‌ 


_ ஸ்ரீபட்டராமகண்டராலியற்றப்பெற்ற 
- நாதகாிகை மூலமும்‌, 


... இதற்கு 
ஸ்ரீஅகோரசிவாசாரியராலியற்றப்பெற்ற 


- -  விருத்தியுரையும்‌. 


 கேமிழ்‌ மொழிபெயர்ப்பு) 
உரைமங்கலம்‌ 


- - நாதத்தைக்‌ கடந்த சிவபெருமானை நமஸ்கரித்து நாதஞானஞ்‌ 
சித்திப்பதின்‌ பொருட்டு ஸ்ரீபட்டராமகண்டராலியற்றப்பெற்ற நாத 
காரிகைக்கு விருத்தியுரை செய்யத்‌ தொடங்குகின்றேனென்பதாம்‌. 


நால்மங்கலம்‌ 


மூலம்‌ 


(௧) புத்தி, அஸ்மித்தன்மை, மனம்‌, வித்தை, அராகம்‌, கலை, மாயை, 
புருடன்‌, சத்தியென்னுமிவற்றினும்‌, தொனிகளினும்வேருக நாதமென்ப 
தொன்று அய ினறதென்பதாம்‌, 


உரை 


அஸ்மித்தன்மையென்பது அகங்காரம்‌, புத்தி முதல்‌ மாயை 
யீறாகவுள்ள தத்துவங்கள்‌ தமது காரியங்களுக்காகச்‌ சித்திக்கின்றமையானும்‌, 
பிறிதொரு காரியத்திற்கு ஏதுவாவதில்‌ பிரமாணமில்லாமையானும்‌, 
புருடனும்‌ அதன்‌ சத்தியும்‌ அவிகாரியானமையால்‌ அவற்றிற்கு வாக்குடன்‌ 
சமவாய சம்பந்தம்‌ பொருந்தாமையாலும்‌, தூலமான தொனிகள்‌ உற்பத்தி 
நாசங்களுடன்‌ கூடியவையாகையால்வேறு காரணத்தை விரும்புகின்ற 
மையானும்‌, தொனிகளினும்‌. 'என்றவும்மையால்‌ அந்தத்‌ தொனிகளினின்று 
முண்டான அக்கரங்கள்‌ முறையே ' ஒன்றன்பினொன்றாய்‌ உண்டாகின்ற 
மையால்‌ அவ்வக்கரங்களுக்கு அறிவிக்குந்தன்மையுண்‌ டென்பது பொருந் 
தாமையானும்‌, அறிவிப்பதற்குக்‌ காரணமாக நாதமொன்றுண்டென்பது 
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பிரமாணத்தால்‌ நிச்சயிக்கப்படுகிறதென்க. (இது பொருளியல்புரைத்த 
லென்றும்‌ மங்கலமாகையால்‌ நூலாரம்பமாகவே கொள்க. : (௧) 


 (அவதாரிகை) அக்கரங்களுக்கு அறிவிக்குந்‌ தன்மையில்லை 
யென்பதைக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 


ள்‌ (௨) செவியால்‌ கொள்ளத்தகுந்தவையாயும்‌, "உச்சரித்து 
நாசமடையத்‌ தகுந்தவையாயும்‌, ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக நிலைத்திருப்பவை 
யாயுமுள்ள அக்கரங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று உபகாரஞ்‌ செய்யக்கூடாதன 


வாயிருக்கின்றன. ஆகையால்‌ சேர்ந்திராத அவ்வக்கரங்கள்‌ பொருளை 
யறிவிக்க மாட்டா வென்பதாம்‌. (௨) 


(அ-கை) பதங்களே பகுதி விகுதிகளென்னும்‌ பிரிவுடன்‌ பொருளை 
யறிவிப்பதற்குக்‌ காரணங்களாகட்டும்‌; அல்லது கிரியைகாரகமென்னும்‌ 
இவற்றின்‌ தொட்ர்ச்சியுடன்‌ கூடிய வாக்கியமாவது பொருளையறிவிப்பதற்குக்‌ 
காரணமாகட்டுமென்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௨இ) அக்கரங்களினும்‌ வேறாக பதமாவது வாக்கியமாவது கேட்கப்‌ 
படுகிறதில்லை யென்பதாம்‌. (௨இ) 


(அ-கை) பதம்‌ வாக்கியமென்னுமிவற்றின்‌ ஏகதேசமான 
அக்கரங்கள்‌ நொடிப்பொழுதில்‌ நாசத்தையடைகின்றமையால்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று உபகாரஞ்‌ செய்வனவல்லவென்பது முன்னர்க்‌ கூறப்பட்டது. 
ஆகையால்‌ அக்கரங்களினும்‌ வேறாக பதமாவது வாக்கியமாவது காணப்‌ 
படாமையால்‌ அந்தப்பத வாக்கியங்களுக்கும்‌ பொருளையறிவிக்குந்‌ தன்மை 
கிடையாதென்பது பிரத்தியட்சப்‌ பிரமாணத்தால்‌ சித்தித்தமையால்‌ 


அநுமானத்தினாலும்‌ அப்பத வாக்கியங்களுக்குப்‌ பொருளையறிவிக்குந்‌ 
தன்மையில்லையென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௩) யாதொன்று பிரத்தியட்சப்‌ பிரமாணத்தால்‌ மறுக்கப்பட்டதோ 
அதனையுண்டென்பது அநுமானத்தாலுங்‌ கூடாதென்பதாம்‌. (௩) 


(அ-கை) இவ்விடயத்தையே ஆசங்கையை முன்னிட்டு விரித்துக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௪) கெள(பசு) : என்னும்‌ பெயர்‌ முதலிய பதமானது செவியால்‌ 
கொள்ளத்‌ தகுந்ததாயிருக்கின்றதே யெனின்‌, அன்று , எதனாலெனின்‌, ககாரம்‌ 
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மையாலென்பதாம்‌. ' 


ஒளகாரம்‌ விசர்க்கமென்னுமிவற்றின்‌ வேறாக கெள: என்பதொன்றில்லா 


(உரை) பெயர்‌ முதலிய வென்றதனால்‌ செம்மை முதலிய விசேடண 
பதங்களும்‌, செல்லுதல்‌ முதலிய கிரியாபதங்களும்‌ கொள்ளப்படும்‌. (௪) 


(௫) (ஆகையால்‌) அந்த அக்கரங்கள்‌ ஒரே காலத்திலிருத்தலால்‌ 
பின்னுள்ள வக்கரங்களினறிவு' முன்னுள்ள வக்கரங்களின்‌ அறிவைக்‌ 
கொண்டு பொருளை நிச்சயிக்க வேண்டும்‌. பின்னுள்ள விசர்க்கமென்னும்‌ 
அக்கரத்தினால்‌ மாத்திரம்‌ குளம்பு கம்பளமென்னு மிவற்றையுடைய சித்தின்‌ 
நோற்றமரீனது உண்டாகிறதில்லையென்பதாம்‌. 

\ 


(உரை) சித்தின்‌ தோற்றமென்பது பொருளினுடைய அறிவின்‌ 
தோற்றமாகும்‌. பின்னுள்ள விசர்க்கமென்னும்‌ அக்கரத்தினால்‌ மாத்திரம்‌ 
அலைதாடி முதலியவற்றினறிவு உண்டாகுமாயின்‌, அசுவ: புருஷ: என்பன 
முதலியவற்றிலும்‌ பின்னுள்ள விசர்க்கத்தால்‌ பசுவினறிவு உண்டாக 
வேண்டும்‌ (௫) 


(அ-கை) பின்னுள்ள அக்கரத்தால்‌ மாத்திரம்‌ பொருளினறிவு 
உண்டாகிறதில்லை. முன்னுள்ள அக்‌ கரங்களாலுண்டான வாசனையுட்ன கூடி 
பொருளினறிவு உண்டாகின்றது. அக்கரங்களுக்கு நொடிப்‌ பொழுதில்‌ நாச 
முண்டாயினும்‌ வேறு காலங்களில்‌ நினைவுகாண்கின்றமையால்‌ அக்கரங்‌ 
களின்‌ வாசனைக்கு நாசமில்லை யென்னும்‌ ஆசங்கையைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௬) முன்னுள்ள அக்கரங்களால்‌ உண்டான வாசனையைத்‌ 
துணையாகவுடைய பின்னுள்ள அக்கரத்தால்‌ பொருளினறிவு உண்டாவது 
உண்மைதான்‌. முன்னுள்ள அக்கரங்களாலுண்டான வாசனையுடன்‌ கூடாமல்‌ 
பொருளினறிவு உண்டாகிறதில்லையென்பதாம்‌. (௬) 


(அ-கை) இந்தக்‌ கொள்கையை மறுக்கின்றார்‌. 


(௪) இவ்வாறு கூறுவது பொருந்தாது. வாசனைகள்‌ 
முன்னரனுபவிக்கப்பட்ட எந்தப்பொருள்களால்‌ புத்தியில்‌ ஏறியிருக்‌ 
கின்றனவோ, அதே பொருள்களினறிவுக்குக்‌ காரணங்களாகும்‌. ஆகையால்‌ 
பொருளினறிவு உண்டாகிறதில்லையென்பதாம்‌. 
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(உரை) வாசனைகளோவெனின்‌, முன்னரனுபவிக்கப்பட்ட எந்தப்‌ 
பொருள்களால்‌ புத்தியினிடத்தில்‌ ஏற்றப்பட்டிருக்கின்றனவோ, அந்தக்‌ கடம்‌ 
முதலியவற்றின்‌ நினைவுக்குக்‌ காரணங்களாகக்‌ ' காணப்படுகின்றன. 
அநுபவிக்கப்படாத கடம்‌ முதலியவற்றில்‌ வாசனை காணப்படவில்லை. 
ஆகையால்‌ இவ்விடத்தும்‌ எந்த அக்கரங்களினால்‌ வாசனைகள்‌. புத்தியில்‌ 
வைக்கப்பட்டனவோ அந்த வாசனைகள்‌ அந்த அக்கரங்களினறிவுக்குக்‌ 
காரணங்களாகுமென்பது பொருந்தும்‌. இவ்வளவேயன்றி அக்கரங்களின்‌ 
வாசனைகள்‌ பொருளினறிவுக்குக்‌ காரணமாகுமென்பது பொருந்தாது. 
ஆகையால்‌ பதத்திற்காவது வாக்கியத்திற்காவது பொருளை யறிவிக்குந்‌ 
தன்மை சம்பவிக்கிறதில்லை. இவ்வாறே ''எந்தச்‌ சமஸ்காரங்கள்‌ எந்தப்‌ 
பொருளின்‌ வடிவத்தினுடைய தோற்றத்தினால்‌ பாவனை செய்யப்பட்‌ 
டனவோ, அந்தப்‌ பொருளின்‌ வடிவு விடயமான அறிவிற்கு அந்தச்‌ 
சமஸ்காரங்கள்‌ : காரணங்களாக ஆகும்‌. பொருளினறிவிற்குக்‌ காரணமா 
வனவல்ல'' என்று பிறருங்‌ கூறுகின்றனர்‌. 


நிீளக்கப்படுவனவாயும்‌ அநுபவிக்கப்படுவனவாயும்‌ உள்ள அக்‌ 
கரங்களின்‌ கூட்ட ரூபமான பதம்‌ . பொருளை அறிவிக்கின்றதாக 
ஆகின்றதென்று கூறின்‌, அது பொருந்தாது. நினைக்கப்படுந்‌ தீபங்களுக்குப்‌ 
பொருளை விளக்குதல்‌ காணாமையாலென்க. 


முன்னர்க்‌ கூறுப்பட்டவாறு அக்கரங்கள்‌ பொருளையறிவிக்‌ 
காமையாலும்‌, பொருளை யறிவித்தல்‌ வேறு வழியாகப்‌ பொருந்தாமையாலும்‌ 
அக்கரங்களால்‌ தோன்றத்‌ தகுந்ததாயும்‌, அக்கரங்களுக்கு வேருயும்‌, 
வெளிப்படையாயில்லாததாயும்‌, மயில்‌ முட்டையின்‌ நீர்போல்‌ அநேக 
அக்கரங்களாகப்‌ பிரகாசிக்கிறதாயும்‌, முறையே பதரூபமாயும்‌, பதத்தின்‌ 
வேறான வாக்கிய ரூபமாயும்‌, எல்லா உலகத்திற்கும்‌ ஒரே முறையாகவோ 
அல்லது ஒன்றன்‌ பின்‌ ஒன்ராகவோ பொருளையறிவிப்பதற்கு ஏதுவாயிருக் 
கின்றமையால்‌ வியாபகமாயும்‌, நித்தியமாயுமிருக்கும்‌ ஸ்போடத்தைப்‌ 
பொருளை யறிவிப்பதற்குக்‌ காரணமாக ஒப்புக்கொள்ளவேண்டும்‌. 
வையாகரணர்களும்‌ அந்த ஸ்போடமே சொல்லுகிறவர்களுக்கு பொருளை 
யறிவிக்கிறதென்று கூறுகின்றார்‌. இது பொருந்தாது. எவ்வாறெனில்‌, 
அவ்விடத்தில்‌ அக்கரங்களினும்‌ வேறாக ஸ்போட முண்டென்று எந்த மதங்க 
கூறப்பட்டதோ, அந்த மதம்‌ பொருந்துகிறதில்லை. எதனாலெனின்‌, 
அக்கரங்களினும்‌ வேருக அந்த ஸ்போடமானது அந்த அக்கரங்களை 
யறிவிக்கும்‌ பதவாக்கியங்களினடுவே இருக்கிறதில்லை யாகையாலென்க. 
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ட்‌ அந்த ஸ்போடமானது அக்கரங்களினும்‌ வேரு? வேறன்றா? 
'வேறெனின்‌, அறிவு ரூபமான அந்த ஸ்போடமானது அக்கரங்களினும்‌ 
வேருக அறியப்படுகிறதில்லை. அறியப்படாமையெதுபோலுமெனின்‌, 
முயற்கொம்பு முதலியனபோலுமென்க. இவ்வாறு பிரத்தியட்சத்தால்‌ 
அக்கரங்களின்‌ வேறாக ஸ்போடமில்லையென்பது சித்திக்கவே அநுமானத்‌ 
தால்‌ அக்கரங்களின்‌ வேறென்றலும்‌ பொருந்தாது. ஸ்போடமென்பது அறிவு 
ரூபமாயில்லை யென்று கூறக்கூடாது; ஞாபகமாயிருக்கின்றமையாலென்க. 
(ஞாபகம்‌ - அறிவிப்பது) -அறிவிப்பதாகிய இந்திரிய முதலிய காரகங்களோ 
-வெனின்‌, பரத்தியக்ஷத்தாலறியப்படாமலிருந்தும்‌ சத்தியினால்‌ காரியத்தை 
யறிகின்றன; செய்கின்றன. எது போலுமெனின்‌, சம்ஸ்காரமும்‌ முளையும்‌ 
பிரத்தியக்ஷத்தாலறியப்படாமலிருந்துகொண்டு காரியத்தைச்‌ செய்கின்‌ 
றவாறு போலுமென்க. ஞாபகமென்பது கண்சாடை முதலியவற்றிருப 
பதுபோல்‌ ஸ்போடத்திலில்லாமையால்‌ அநுமானத்தினால்‌ ஸ்போடத்தைச்‌ 
சாதிக்கலாமெனின்‌, ஞாபகத்திற்கு வரம்பின்றி யோடலென்னுங்‌ குற்றம்‌ 
நேரும்‌. ஆகையால்‌ ஞாபகமாயில்லாத ஸ்போடத்தை யொப்புக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடாது. கண்‌ சாடை முதலியவற்றில்‌ முன்னி€லச்‌ சம்பந்தமிருப்பதுபோல்‌ 
ஸ்போடத்திற்கில்லாமையால்‌ ஞாபகமாயில்லாத இந்த ஸ்போடமானது 
இந்திரிய முதலியன போல்‌ பரத்தியக்ஷத்தால்‌ அறியப்படாமலிருந்து 
கொண்டு அநுமானத்தாலறியப்படு மென்று விகற்பித்து கூறுதற்கு எவ்வாறு 
கூடும்‌. 


இனி ஸ்போடமானது அக்கரங்களின்‌ வேறன்றெனின்‌ அவ்வாறு 
கூறுமிடத்தில்‌ ஸ்போ டமானது அக்கரங்களே யாருமன்றி ௮க்கரங்களினும்‌ 
வேருக ஆகாது. அஸ்தம்‌, கரம்‌ என்னும்‌ பதங்கள்‌ கையென்னும்‌ ஒரு 
பொருளைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ பிரதி பதங்களாயிருக்கின்றவாறு போல்‌ அக்கரங்‌ 
களென்பதும்‌ ஸ்போட மென்பதும்‌ பிரதி பதங்களாகும்‌. ஆகவே, ஸ்போடமே 
அக்கரங்களென்று மேற்கொண்டதாக முடியும்‌ ஒரே பொருளைக்‌ கூறும்‌ 
சொல்லின்‌ பேதத்தால்‌ பொருட்‌ பேதங்கிடையாது. (ஆகையால்‌) 
அக்கரங்களால்‌ பொருளினறிவு உண்டாகின்றதென்பது பொருந்துகின்றது. 


அக்கரங்களால்‌ ஸ்போடம்‌ அறியப்படுகின்ற தென்பதும்‌ பொருந் 
தாது. எதனாலெனின்‌, ஸ்போடமானது அநேக அக்கரங்களால்‌ தோற்றப்‌ 
பட்டுப்‌ பொருளினறிவுக்குக்‌ காரணமாகின்றதா? அல்லது ஒவ்வொரு 
அக்கரத்தால்‌ தோற்றப்பட்டுப்‌ பொருளினறிவுக்குக்‌ காரணமர்கின்றதா? 
அநேக அக்கரங்களால்‌ தோற்றப்பட்டுக்‌ காரணமாகின்ற தெனின்‌, அக்‌ 
கரங்கள்‌ உச்சரிக்கப்பட்டவுடன்‌ நாசத்தையடைவதால்‌, இறுதியெழுத்தை 
உச்சரிக்கும்‌ பொழுது முதலெழுத்துக்களில்லாமையால்‌, இறுதியெழுத்து 


்‌ 


ந 
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இறுதியெழுத்து மாத்திரத்தால்‌ ஸ்போடத்தின்‌ தோற்றமானது உண்டாகா 
தென்று முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட குற்றம்‌ நேரும்‌. இவ்வாறன்றி முந்தின 
எழுத்துகளின்‌ சமஸ்காரத்துடன்‌ கூடின இறுதியெழுத்தானது ஸ்போ டத்தைத்‌ 
தோற்றுவிக்கின்றதென்று கொள்ளினும்‌ அதே குற்றம்‌ நேரிடும்‌. ஆகையால்‌ 
மிகவும்‌ பிரசித்த மில்லாத ஸ்போடத்தையெதற்காகக்‌ கற்பிக்கவேண்டும்‌. 


இனி ஒவ்வொரு அக்கரத்தால்‌ ஸ்போடமானது தோற்றப்பட்டுப்‌ 
பொருளினறிவிற்குக்‌ காரணமாகின்றது என்ற இரண்டாவது பக்கத்தைக்‌ 
கொள்ளின்‌, முதலாவதாயிருக்கும்‌ ககார முதலிய ஓரெழுத்தால்‌ ககனம்‌, 
கவயம்‌, கோவென்பது முதலிய அநேக ஸ்போடங்கள்‌ தோற்றுமாதலால்‌ 
அந்த ஸ்போடங்களில்‌ ஒன்றுக்கொன்று வேற்றுமை யில்லாமையால்‌ அநேக 
பொருள்களினறிவு உண்டாகிவிடும்‌. . அன்றியும்‌ ஸ்போடமானது 
வியாபகமென்று கொள்ளின்‌ ஒரு புருடனாலுச்சரிக்கப்பட்ட அக்கரங்களால்‌ 
ஸ்போடமானது தோற்றப்பட்டவுடன்‌ - ஸ்போடத்தில்‌ வேற்றுமை 
யின்மையால்‌. வேறு தேசத்திலுள்ளவர்கட்கும்‌ பொருளினறிவு உண்டாக 


வேண்டும்‌. 


அவ்வாறே ஸ்போடம்‌ நித்தியமென்று கொள்ளின்‌, இருப்பில்‌ 
வேற்றுமையின்மையால்‌ வேறு காலத்திலும்‌ பொருளினறிவு உண்டாக 
வேண்டும்‌. அவ்விதமோ உண்டாகிறதில்லை. . 


ஆகையால்‌ வியாபகமாயும்‌ நித்தியமாயும்‌ இருப்பதாகிய ஒன்றும்‌ 
(அக்கரங்களையின்றி) ஒரு பொருளையும்‌அறிவிக்காது.. இவ்வாறிருக்க 
ஸ்போடத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கேட்க வேண்டியதில்லை. (எ) 


- (அ-கை) இன்னுமொரு முறையாக பிறருடைய அபிப்பிராயத்தைக்‌ 
(அ) புத்தியில்‌ ஏறின பதங்களுடன்‌ கூடினதாயும்‌ ஒன்றன்பின்‌ 
ஒன்றாக உண்டான தூல சத்தக்‌ கூட்டத்திற்குக்‌ காரணமாயுமிருக்கும்‌ 
அறிவானது குற்றமின்றி ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக வாசகமாக இருக்கட்டு 
மென்பதாம்‌. 


(உரை) குளம்பு கம்பள முதலியவற்றை யிலக்கணமாகவுடைய 
பொருளை நன்றாக புத்தியினால்‌ நிச்சயித்து, அதன்‌ பின்னர்‌ அதற்கணுகுணமாக 
பசு முதலிய பதத்தைச்‌ சிந்தையினாலனு சந்தானஞ்‌ செய்து, அதன்‌ பின்னர்த்‌ 
தூல சத்தத்தையுச்சரிக்கின்றான்‌. ஆகவே புத்தியில்‌ ஏறின பசு முதலிய 
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பதங்களுடன்‌ கூடினதாயும்‌, சொல்லுதற்காக விரும்பப்பட்ட அந்தப்‌ பசு 
முதலிய பொருள்களின்‌ முறையாக அந்தந்தப்‌ பொருள்களின்‌ சொரூபமாக 
வுண்டர்கிறதாயும்‌, . அந்தந்தத்‌ தூல சத்தத்தையுச்சரிப்பதற்குக்‌ 
காரணமாயுமிருக்கும்‌ அந்த அந்தப்‌ புத்தி விருத்தி ரூபமாகவே உள்ள 
அறிவானது இந்தப்‌ பசு முதலிய பொருள்களுக்கு முறையாகக்‌ குற்றமின்றி 
வாசகமாக இருக்கட்டும்‌. (௮) 


(அ-கை) புத்தி விருத்தி ரூபமான அறிவு, வாசகமென்னும்‌ இந்தக்‌ 
கொள்கையினையும்‌ மறுக்கின்றார்‌. 


இவ்வாறே ஆராய்ச்சி ஞானத்திற்கும்‌ வாசகத்தன்மை 
ஆகவே, (1) வாச்சியங்களினின்றும்‌ (2) வாசகங்கள்‌ 
மூபமான எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ வேற்றுமையின்றி புத்தியில்‌ சம்பந்தித்‌ 
திருக்கின்றமையாலென்க. ல அத பட்‌ கி்‌! 


பத்திற்கு வேறுபடாமல்‌ புத்தியில்‌ சம்பந்தித்திருக்கின்றமையால்‌ என்க. (௯) 
(அ-கை) 


இதே விடயத்தில்‌ பூர்வபட்சியினுடைய ஆசங்கையைக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௧௦) ஆராய்ச்சி ரூபமாயிருப்பதுகொண்டே வாச்சியத்தினின்றும்‌ 
வாசகத்திற்கு வேற்றுமை இருக்கின்றது. ஞான வேற்றுமைகளால்‌ சொரூப 
வேற்றுமைகள்‌ ஆராய்ச்சி செய்வதற்கு யோக்கியமாகவாகின்றன. சொரூப 
வேற்றுமைகளே வாச்சியங்களென்பதாம்‌. 


(உரை) வெளியிலுள்ள சொரூபம்‌ வாச்சியம்‌. புத்தியிலுள்ள 
சொரூபம்‌ வாசகம்‌. வாச்சிய வாசகங்களுக்கு இதுவே வேற்றுமையாகும்‌. 
புத்தியிலிருக்குஞ்‌ சொரூபம்‌ வெளியிலிருக்குஞ்‌ சொரூபத்தை ஆராய்ச்சி 
ரப்மாயிருத்தலால்‌ வாசகமெனப்பட்டது. ஆகவே வாசகங்களான 
ஆராய்ச்சி ஞானங்களின்வேற்றுமையால்‌ பக முதலிய வெளியிலிருக்குஞ்‌ 
சொரூப்‌ பேதங்கள்‌ ஆராய்ச்சி செய்யத்தகுந்தவையாய்‌ வாச்சியங்களாக 
இருக்கின்றன. வாச்சிய வாசகங்களுக்குள்ள வேற்றுமை இதுவாகும்‌. (௧௦) 


செய்யும்‌ 


+ 
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(அ-கை) பூர்வபட்சியினுடைய ஆசங்கைக்கு விடை கூறுகின்றார்‌. 


.... (௧௧) இது உண்மை ஆயின்‌ உருவம்‌, இரதம்‌; கந்தம்‌; சத்த முதலிய 
பொருள்கள்‌ எதனால்‌ ஆராய்ச்சி செய்யுந்‌ தன்மையை யுடையனவாயிருக்‌ 
கின்றனவோ, அதுவே உள்ளோசை ரூபமான நாதமாகச்‌ சித்தித்தது.. விடயத்‌ 
தன்மையாகச்‌ சித்திக்கவில்லை என்பதாம்‌. - ண, 


(உரை) நீ சொல்லுவது உண்மை. ஆராய்ச்சி ரூபமான அறிவு 
வாக்கியத்தினும்‌ வேறாயும்‌ உள்ளேயிருப்பதாயுமிருக்கின்றது. அந்த அறிவு 
காரணமின்றியுண்டாகிறதில்லை. எதனாலெனின்‌; எப்பொழுதாவது ஒரு 
சமயத்திலுண்டாகின்றமையாலென்க. புத்தியானது கண்‌ முதலியவற்றால்‌ 
அறியப்பட்ட வெளியிலிருக்கும்‌ பொருளை நிச்சயிக்கிறதாகக்‌ 
கண்டிருக்கின்றோம்‌. கண்‌ முதலியவற்ருலறியப்படாத பொருளை நிச்சயிக்‌ 
கிறதில்லை: எதனாலெனின்‌, எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ நிச்சயிக்கட்டு 
மென்னும்‌ அதிப்பிரசங்கம்நேரிடுகின்றமையாலென்க. அதுபோல்‌, புத்தி 
யானது யாதானுமொன்றால்‌ அறியப்பட்ட உள்ளேயிருக்கும்‌ பொருளிற்றான்‌ 
ஆராய்ச்சியைச்‌ செய்கின்றது. இன்றேல்‌ எக்காலத்தும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களையும்‌ ஆராய்ச்சி செய்யவேண்டும்‌. ' ஆகையால்‌ உருவம்‌ இரத முதலிய 
பொருள்கள்‌ எதனால்‌ கூறுபவனுடைய புத்திக்கு ஆராய்ச்சி-செய்வதற்கு 
உரியனவாந்தன்மையை யடைகின்றனவோ, அதுவே இவ்விடத்து 
நாதமாயிருக்கின்றது. அது உள்ளோசை ரூபமாக விருக்கின்றது. அஃதாவது 
நாதத்தின்‌ காரியமாக விந்துவின்‌ வடிவம்‌ இருக்கின்றது. அந்த நாதம்‌ 
ஆராய்ச்சியறிவிற்குக்‌ காரணமாயிருந்து கொண்டு வாசகமாகச்‌ சித்தித்‌ 
ததாகும்‌. விடயாகாரமாகப்‌ பரிணமித்த தூல சத்தம்‌ அவ்வாறு சித்திக்காது. 
சொல்லுபவனிடத்திலுள்ள நாதம்‌ கேட்பவனுக்குப்‌ பொருளினறிவை 
யெவ்வாறு உண்டுபண்ணுகிற்தெனின்‌, சொல்லுபவனால்‌ உச்சிரிக்கப்பட்ட 


ப தூல சத்தங்களால்‌ கேட்பவனிடத்தில்‌ உள்ள நாதந்‌ தோற்றப்பட்டு 


அவனுக்குப்‌ பொருளினறிவையுண்டு பண்ணுகின்ற தென்பது இந்நூலின்‌ 
முடிவில்‌ கூறப்படுமென்க. | (௧௧) 


(அ-கை) இன்னுமிதனையே கூறுகின்றார்‌. 


(௧௨) இந்த நாதமானது சொல்‌ பொருள்‌ ஆகிய அனைத்தையும்‌ 
அறியும்படி செய்துகொண்டு வாசகமாயிருக்கின்றது. சத்தாயும்‌ 
அசத்தாயுமிருக்கும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ நாதத்தினால்‌ ஆராய்ச்சி செய்யப்‌ 
படுவனவாகக்‌ காணப்படுகின்றமையாலென்பதாம்‌. 
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(உரை) இவ்வாறே உலகத்தில்‌ நாதத்தின்‌ சம்பந்தமின்றி ஒருவித 
அறிவும்‌ உண்டாகிறதில்லை. எல்லா அறிவும்‌ நாதத்துடன்‌ கூடியே 
உண்டாகின்றதென்று கூறப்படுகின்றது. இவ்வாருயின்‌ ஸ்ரீபாக்கியத்தில்‌ 
“முந்தின எழுத்துக்களாலுண்டான சமஸ்காரத்துடன்‌ கூடின இறுதியெழுத்து 
வாசகமாயிருக்கின்றது' ' என்று கூறியது எவ்வாறு பொருந்துமெனின்‌, அந்த 
இறுதியெழுத்து நாதத்தைத்‌ பய்டவடை பற்றியுபசாரமாக வாசகமாய்க்‌ 
கூறப்பட்டதென்க. (௧௨) - 


(அ-கை) இவ்வாறு நாதத்திற்கு வாசகத்‌ தன்மையைச்‌ 
சாதித்துவிட்டு இனி முன்னர்‌ மேற்கொள்ளப்பட்ட புத்தி முதலியவற்றிற்கு . 
அறிவிக்குந்தன்மை யில்லையென்பதைக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௩) இந்தக்‌ காரணத்தால்‌ வாசகத்‌ தன்மையானது புத்தியின்‌ 
சொரூபமாக இருக்கிறதில்லை. மனம்‌ அகங்காரம்‌ என்னுமிவற்றின்‌ 
காரியமாகவுங்‌ கூறக்கூடாது. எதனாலெனில்‌ புத்தி மனம்‌ அகங்காரங்களின்‌ 
காரிய ரூபமான நிச்சயம்‌, கவனம்‌, சம்ரம்பங்களினும்‌, கரணரூபமான சரீர 
இந்திரியங்களாகிய விகாரத்தினும்‌ வேருகவே நாதமிருக்கின்றமையால்‌ 
என்க. இவ்வாறே அவ்வியத்தத்தினும்‌ வேராகவிருக்கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) இந்த வாசகத்‌ தன்மை இந்தக்‌ காரணத்தால்‌ புத்தியின்‌ 
சொரூபமாயில்லையென்று கூறப்பட்டது. மனம்‌ அகங்காரங்களின்‌ சொரூப 
மாகவுமில்லை. இவ்வாறே அவ்வியத்தத்திற்கும்‌ வேருகவே நாதம்‌ இருக்‌ 
கின்றது. அவ்வியத்தத்திற்கு அறிவிக்குந்‌ தன்மை கிடையாது. எதனா 
லெனின்‌, குணத்திற்குக்‌ காரணமாகச்‌ சித்திக்கின்றமையாலும்‌ அறிவித்த 
லென்னுங்‌ காரியத்திற்குக்‌ காரணமாவதில்‌ பிரமாணமின்மையாலுமென்க. 


(௧௪) (இந்தநாதம்‌) யாதொரு காரணத்தால்‌ அறிபவர்களிடம்‌ 
பொருளினறிவிற்குக்‌ கலப்பின்மை காணப்படுகின்றதோ, அந்தக்‌ காரணத்‌ 
தால்‌ ஒவ்வொரு புருஷனிடமும்‌ வாக்கியம்‌ பதமென்னுமிவற்றில்‌ வாசகத்‌ 
தன்மையுடன்‌ வெவ்வேறு ரூபமாயிருந்து அவ்வியத்தமாயிருக்கின்ற 
மையால்‌ சூக்குமமாயும்‌, வாசகமாயிருக்கின்றமையால்‌ தூலமாயுமிருக்‌ 
கின்றதென்பதாம்‌. 


(உரை) அறிபவர்களிடத்தில்‌ கடத்தினறிவிற்கு ஆடைய்றிவின்‌ 
கலப்பின்மை காணப்படுகின்றமையால்‌, ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ 
வாக்கியம்‌ பதமென்னுமிவற்றில்‌ வாசகமாக வெவ்வேறு ரூபமாயிருக்கும்‌ 
இந்த நாதம்‌ வெளிப்படையாய்த்‌ தோன்றாது அவ்வியத்தமாயிருக்கின்ற 
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மையால்‌ சூக்குமமாயும்‌, வெளிப்படையாய்த்தோன்றி வாசகமாயிருக்கின்ற 
மையால்‌ தூலமாயுமிருக்கின்றதென்க. ர ட்‌ ப (௧௪) 


£* (அ-கை) இவ்வாறு'நாதசொருபத்தைக்‌ கூறிவிட்டு இனியதற்குக்‌ 
காரணமான மகாமாயையைக்‌ கூறுகின்றார்‌. கு 


(௧௫) அவ்வாறே இடையர்‌ பெண்கள்‌ குழந்தைகள்‌ ஆகிய 
இவர்களாலும்‌ நாதம்‌ வெவ்வேருகவே இருக்கின்றது என்று அறியப்‌ 
படுகின்றது. ஆதலால்‌ அந்த நாதங்கள்‌ தோன்றுதலழிதல்‌ ரூபமான தருமத்‌ 
துடனிருக்கின்றன வென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்விடத்தில்‌ ஒரு புருடனுடைய ஆராய்ச்சிக்‌ காலத்தில்‌ 
அனைவருக்கும்‌ அந்த ஆராய்ச்சியுண்டாகாமையின்‌, ஒருவருக்கொருவர்‌ 
வேறு வேருன சுபாவத்தையுடையராயும்‌, காரணங்களாயுமிருக்கும்‌ 
ஆன்மாக்களிடத்து ஒவ்வொரு நிலையினும்‌ வேறுவேராகவே நாதங்களிறியப்‌ 
படுகின்றன. பொருள்‌ விடயமான அறிவு நாதமின்றி வேறெொன்றாலுண்டா 
்‌ காமையாலும்‌ சாஸ்திரத்தாலும்‌ அந்த நாதங்கள்வேறு வேராக இருக்கின்றன 
வென்பது அறியப்படுகின்றது. இவ்வா “இடையர்‌, பெண்கள்‌, 
குழந்தைகள்‌, மிலேச்சர்‌, பிராகிருதச்‌ சொற்களையுச்சரிப்பவர்‌, நீரினுள்ளி 
ருக்கும்‌ பிராணிகள்‌ ஆகிய இவையனைத்தும்‌ எப்பொழுதும்‌ பேசுகின்றன ' 
என்று கூறப்பட்டிருக்கின்றது. இதனால்‌ தோன்றுதலழிதலென்னும்‌ தர்மங்‌ 
களையுடையனவாயிருக்கின்றன. அஃதாவது இந்த நாதங்களுக்குக்‌ 
காரியத்தன்மை சித்தித்ததென்பது பொருள்‌. காரியத்தன்மையிருப்பது 
கொண்டு இவற்றிற்கு முதற்காரணமாக ஒன்றைக்‌ கொள்ளல்வேண்டும்‌. 
இவ்வாறு முதற்காரணமாகச்‌ சித்தித்த பொருளானது * நாதம்‌ சுவரம்‌, 
சுமங்கலை, மாலினி, மகாமாயை, சமனை, அநாகதம்‌, விந்து, அகோஷா 
வாக்கு, பிரமம்‌, குண்டலினி தத்துவம்‌, வித்தியாதத்துவம்‌ என்றிவ்வாருக அத்‌ 
தந்த ஆகமங்களில்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௫) 


(அ-கை) இனி பிறருடைய அபிப்பிராயத்தை அநுவாதஞ்‌ செய்து 
மறுக்கின்றார்‌. 

(௧௬) சத்தங்களின்‌ இருப்பையறிந்த சிலர்‌ இது கிரியாசத்தியின்‌ நிலை 
யென்று கூறுகின்றனர்‌. புருடனிடம்‌ வாக்கானது சமவாய சம்பந்தத்துடன்‌ 


இல்லாமையால்‌ இவ்விடத்தில்‌ கிரியா சத்தியினும்‌ வேறாகக்‌ கூறப்பட்ட 
* நாதமென்பதற்கு பரநாதமென்பது பொருள்‌. 
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(உரை) ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ வாக்கு சமவாய சம்பந்தத்தினா 
லில்லாமையால்‌ அந்த வாக்கா னது நாத முதலியவற்றின்‌ முறையாகச்‌ சத்தங்‌ 
_களையுண்டுபண்ணுதல்‌ பொருந்தாது. 'பொருந்துமெனின்‌, சமவாய சம்பந்தத்‌ 
திலிருப்பதற்குப்‌ பரிணாமத்தன்மை வந்துவிடும்‌. ஆகையால்‌ சமவாய சம்பந்‌ 
தத்திலிருக்கும்‌ கிரியாசத்தியினவஸ்த்தையாக இந்த வாக்கைக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடாதென்க. (௧௬) 
(அ-கை) இதனையே விரித்துக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௭-௧௭இ) புருடன்‌ விகாரமில்லாதவன்‌. அவனுடைய சத்தியு:ம்‌ . 
விகாரமில்லாதது. ஆகையால்‌ அவ்விரண்டும்‌ அநேக விதமாக இருப்பதற்கு : 
உரியனவாக ஆவனவல்ல. ஆகுமெனின்‌, விகாரமுடையன வெனப்பட்டுச்‌ 
சேதனத்தன்மையின்றிச்‌ சடத்தன்மையுடையன வெனப்படும்‌. ஆகையால்‌ 
புருடன்‌ அவனுடைய சத்தியென்னும்‌ இரண்டின்‌ வேறான குண்டனி 
தத்துவமானது நாதத்திற்கு முதற்காரணமாகச்‌ சித்தித்ததென்பதாம்‌. 


(உரை) புருடனிடத்தில்‌ சமவாய சம்பந்தமாயில்லாமையால்‌ 
ஒவ்வொரு புருடனிலும்‌ அவனுடைய சத்தியிலும்‌ வேறான குண்டலி 
தத்துவமானது நாதத்திற்குக்‌ காரணமாகச்‌ சித்தித்தது.  '  (கஸக௭இ) 


(அ-கை) இவ்வாருயின்‌ பரிணாமத்தையுடைய அசுத்த மாயையே 
நாதத்திற்கு முதற்காரணமாக இருக்கட்டுமென்பார்க்குக்‌ கூறுகின்றார்‌. 


(௧௮) மகா மாயையானது சடமாயிருப்பினும்‌ சுத்தமாயிருத்தலால்‌, 
அசுத்தமாயையினும்‌ வேருயும்‌, அசுத்தமாயைக்கு மேலிருப்பதாயுமுள்ள 
அந்த சுத்தமாயையே நாதத்திற்கு முதற்காரணமாகக்‌ கூறப்பட்டதென்பதாம்‌. 


(உரை) இவ்வாறே அசுத்தமாயைக்குமேல்‌ மகாமாயையுண்டென்று ர 
நூல்களிற்‌ கூறப்பட்டிருக்கின்றது. (௧௮) 


(அ-கை) இந்தச்‌ சுத்தமாயையானது சுத்தாத்துவாவிற்கு முதற்‌ .. 
காரணமாயிருக்கின்றதென்பது ஆகமப்பிரமாணத்தால்‌ சித்தித்துள்ள தெனக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. 


(௧௯) வித்தியேசுவரர்களுக்குப்‌ போகத்தைக்‌ கொடுக்கக்கூடிய சுத்த 
வித்தியா தத்துவமும்‌, புவனமும்‌, அத்துவாவாக ஆகமங்களில்‌ கூறப்பட்டி 
ருக்கிறது. வித்தியேசுவரர்களுடைய அபரமுத்தியின்‌ பொருட்டுச்‌ சுத்தாத்து 
வாவிற்கு முதற்காரணமாகச்‌ சுத்தமாயையாகின்ற தென்பதாம்‌. ்‌ (௧௯) 
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(௧௯இ) வாக்குப்பிரமத்தில்‌ தேர்ச்சி யடைந்தவன்‌ சித்பிரமத்தை 
யடைவானென்றுகூறுகின்றனர்‌ என்பதாம்‌. 3. 


(உரை) இவ்வாறே ''சத்தப்‌ பிரமத்தில்‌ தேர்ச்சியடைந்தவன்‌ 
மேலான பிரமத்தையடைகின்றான்‌'' என்று பிறருங்கூறுகின்றனர்‌. (௧௯இ) 


(௨௦) (அன்றியும்‌) சித்தி, பரமுத்தி, கிரியை யென்னுமிம்‌ மூன்றும்‌ 
நாதஞானத்தால்‌ சித்தித்திருக்கின்றனவென்று கூறுகின்றனரென்பதாம்‌. 


(உரை) வடமொழி மூலத்தில்‌ கூறுகின்றாரென்பதில்லை. உரையில்‌ 
சேர்க்கப்பட்டிருக்கின்றது. இவ்வாருயினும்‌, நாத ஞானத்தினாலேயே 
பரமுத்தி சித்திக்கும்‌ பொழுது தீக்கை முத்தியைக்‌ கொடுக்குமென்று 
சுவாயம்புவம்‌ முதலிய ஆகமங்களில்‌ எவ்வாறு கூறப்பட்டதெனின்‌, நாத 
ஞானமும்‌ தீக்கைக்கு அங்கமாக விருந்து கொண்டு முத்திக்குச்‌ சாதனமாயிருக்‌ 
கின்றது பற்றி யென்க. தீக்கையில்லாத தனிமையான நாத ஞானத்திற்கு 
முத்திக்குச்‌ சாதனமாயிருக்குந்‌ தன்மை கிடையாதென்று பின்னர்க்‌ 
கூறுப்போகிறோம்‌. (௨௦) 


(அ-கை) அன்றியும்‌ தூலமாயும்‌, பாசரூபமாயும்‌, மாயாகாரிய 
மாயுமிருக்கும்‌ சத்தத்திற்குச்‌ சிவன்‌ முதலிய சுத்தப்‌ பொருள்களை யறிவிக்குந்‌ 
தன்மை கிடையாது. ஆகையால்‌ மந்திர தந்திர ரூபமாயும்‌ சுத்தமாயுமிருக்குஞ்‌ 
சத்தத்திற்குங்‌ காரணமாக இந்த மகாமாயை சித்தித்ததென்று கூறுகின்றார்‌. 


(௨௦வ) மந்திர முதலியவற்றிற்குக்‌ காரணமாயிருப்பதால்‌ என்பதாம்‌. 


. (உரை) ஆகவே தணல்போன்ற இந்தச்‌ சத்தங்களில்‌ தோன்றுகின்ற 
அக்கினி போன்ற சூக்கும மானமந்திர சத்தங்கள்‌ காரியத்தைச்‌ 
செய்கின்றவையாக ஆகின்றனவென்று ஸ்ரீமதங்கம்‌ முதலியவற்றில்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. ஆகையால்‌ முன்னர்க்‌ கூறப்பட்ட நாதம்‌ அந்த 
மகாமாயையின்‌ காரியமாயிருக்கின்றது. (௨௦வ) 


(௨௧) மகா மாயையின்‌ காரியமான இந்த நாதனமானது இச்சை 
ஞானம்‌ கிரியை யென்னும்‌ மூன்றினின்றும்‌ வேறுபட்டிருப்பதால்‌ அராகம்‌ 
வித்தை கலையென்னுஞ்‌ சட்டைகளின்றும்‌ வேறுபட்டிருக்கின்ற தென்பதாம்‌. 


(உரை) அராகம்‌ வித்தை கலையென்னுமிவை தமது காரியங்‌ 
களுக்காக உண்டாயிருக்கின்றமையானும்‌, பிறிதொரு காரியத்தையுண்டு 
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பண்ணுமென்பதற்குப்‌ பிரமாணமின்மையானும்‌, உண்டுபண்ணுமென்னில்‌ 
அநேக தத்துவங்கள்‌ வேண்டுவதின்றாய்‌ முடியுமாதலானும்‌, இந்த நாதம்‌ 
அராகம்‌ முதலியவற்றின்வேறு என்க. (௨௧) 


(௨௨)' மகா மாயையினின்று முண்டான நாதந்தான்‌ உண்மையான 


வாசகமென்பது பொருந்தும்‌. தூலமாயுள்ள மந்திர தந்திர ரூபமான சத்தங்கள்‌ | 
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(உரை) தூலமான சத்தத்திற்கோவெனில்‌, நாதத்தைத்‌ க ்ற்றனிக 


கின்றமையால்‌ வாசகத்‌ தன்மை யுண்டென்பது முன்னர்க்‌ கூறப்பட்டது. (௨௨) . 


(அ-கை) இதனையே முடித்துக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 


(௨௩) அந்த வாக்குச்‌ சத்தியானது ஒவ்வொரு புருடனிடத்தும்‌ வேறு | 


வேருயிருந்துகொண்டு வாசகமாயிருக்கின்றமையால்‌ உள்ளே வாசகக்‌ 
கூட்டத்தைத்‌ தோற்றுவித்து வெளியிலும்‌ தோற்றுவிக்கின்றது என்பதாம்‌. 
(௨௩) 


: (௨௪) தூலமான சத்தங்களால்‌ தோன்றுவதாயும்‌, நாதரூபமாயுமுள்ள 
சூக்குமத்தொனிகள்‌, பொருளினால்‌ வேறுபட்ட அறிவையுண்டு பண்ணி 
சனங்களுடைய தொழிலை விருத்திசெய்கின்றன வென்பதாம்‌. 


(உரை) இந்த முறையாக மந்திர சத்தங்களும்‌ சிவன்‌ முதலிய 
பொருள்களை அறிவிக்கின்றன வென்பது கூறப்பட்டதாகும்‌. (௨௪) 


(௨௫) இவ்வாறு நாராயண கண்டரின்‌ புதல்வரான ஸ்ரீபட்டராம 
கண்டர்‌ காச்மீர தேசத்தில்‌ இருபத்தைந்து சுலோகங்களுடன்‌ இந்த 
நாதகாரிகையென்னும்‌ நூலைச்‌ செய்தாரென்பதாம்‌. (௨௫) 


சிரேஷ்டர்களான ஆசிரியர்களால்‌ பிரார்த்திக்கப்பட்ட அகோர 
சிவாசாரியாரால்‌ இந்த நாத காரிகைக்குப்‌ பரஜன்யையென்னும்‌ வியாக்கி 
யானஞ்‌ செய்யப்பட்டது. 
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